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NOTA DE LAS EDITORAS

El trabajo de traduccién siempre ha sido una labor cuestionada; el término traducir, en si,
significa «traicionar». Por eso, cuando un lector se quiere acercar a algin autor diferente a su
lengua materna, el primer consejo es verificar quién realizo la traduccidn. Al respecto, queremos
enfatizar que este texto es un trabajo unico, ya que ha sido traducido directamente del pali al
espafiol, de la manera mds fiel, por una de las mentes mas precisas, meticulosas y expertas en
esta labor; gracias al conocimiento, sabiduria, dedicacién, y sobre todo, a la gran generosidad del
Venerable Nandisena, hoy el mundo hispano tiene acceso a una joya mds del Dhamma: Las
Historias del Dhammapada.

Sobre el estilo, es importante mencionar algunos rasgos retdricos que pueden ser un tanto
extrafios para el mundo moderno, para Occidente y para nuestra lengua. Un aspecto a destacar es
el uso excesivo del gerundio, tal vez poco frecuente en el espafiol, pero que es una caracteristica
peculiar del pali, de tal modo que, lejos de ser un defecto literario, permite la riqueza narrativa de
estas historias, y a la vez, le confiere una dindmica atemporal, exclusiva de unas ensefianzas
«atemporales», y que por estar fuera de las leyes del tiempo, pueden ser tan cercanas a nosotros
como la tierra que pisamos. Otro punto que queremos resaltar sobre el estilo, es la forma en la
que los personajes se dirigen entre ellos; al margen del escrupuloso apego al pali, esta parte nos
permite extender nuestra imaginacion y acercarnos a la cultura védica de hace mas de dos mil
quinientos afios.

Una ultima nota sobre el estilo caracteristico de las historias son los didlogos dentro de otros
didlogos, destacados por el uso de diferentes tipos de comillas; debido a la riqueza de los
parlamentos entre el Buddha y la comunidad monadstica, entre la comunidad monéstica y laicos,
entre seres de otros planos, es muy recomendable que el lector se adentre en la lectura recreativa,
pero mds atn, en la lectura reflexiva de las historias con detenimiento y plena atencién para
entender la interaccion entre los personajes y comprender a profundidad la ensefianza de cada
uno de los versos del Dhammapada, que aunque fueron expuestos por el Buddha hace mas de
dos siglos y medio, hoy en dia resultan de una gran inspiracion para acercarnos al dificil, pero a
la vez, noble y didfano camino hacia la redencidén, asi como dimensionar el alcance destructivo
ante una mente no resguardada.

Es importante mencionar que estos tres primeros capitulos ain estdn en revisién, y que
esperamos que no pase mucho tiempo para poder entregar una primera edicion, la cual contendra
el resto de los capitulos y un glosario de términos que consideramos imprescindible,
principalmente para aquellas personas que desconocen conceptos propios del Dhamma y otros
términos culturales de la India de aquellos tiempos.

Como editoras de este valiosisimo texto, no nos queda mds que agradecer al Venerable
Nandisena por haber depositado su confianza en nuestro trabajo para colaborar en esta



importante tarea que ha significado gran responsabilidad respetar la traduccion, muchas horas de
trabajo y de investigacion lingiiistica, pero tiempo insuficiente para alcanzar siquiera las bases
del extenso conocimiento del Dhamma.

Lucia Evelyn Delcompare Narviez
Maria Alina Morales Troncoso
Jueves 18 de abril, 2019
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INTRODUCCION

El Dhammapada es, sin duda, el libro més popular del Canon Pali. Esta obra contiene versos que
el Buddha pronuncié en diferentes ocasiones durante su ministerio de cuarenta y cinco afos.
Contiene un total de 423 versos agrupados en 26 capitulos. De acuerdo con la tradicién
theravada, estos versos fueron recordados y registrados por los discipulos directos del Buddha
tres meses después de su muerte en el Primer Concilio Budista con el nombre Dhammapada, en
la quinta Coleccidn, la Coleccién Diversa (Khuddaka Nikaya).

Cada uno de los versos del Dhammapada esta asociado con incidentes que ocurrieron durante la
vida del Buddha. Estos incidentes o historias también fueron recordados por sus discipulos de
generacion en generacion, y posteriormente, en el primer siglo antes de la era comun, juntamente
con el resto del canon, fueron escritas en hojas de palma en la isla de Sri Lanka. En el siglo
quinto de la era comdun, el gran comentarista Buddhaghosa edité estas historias en un libro
denominado Dhammapada-Atthakatha, exposicion del significado o comentario del
Dhammapada, que recoge 305 historias asociadas con los 423 versos del Dhammapada. La
discrepancia entre el nimero de historias y el numero de versos se debe a que algunas historias
incluyen mas de un verso.

El comentario del Dhammapada contiene, ademds de las historias, el comentario de los versos.
Si bien las ensefianzas contenidas en la mayoria de los versos del Dhammapada son féciles de
entender, hay algunos versos que son dificiles de comprender sin la ayuda del comentario. Un
ejemplo de esto es el primer verso, el cual es explicado por el comentarista recurriendo a los
conceptos del Abhidhamma Pitaka, la tercera canasta, que contiene las ensefianzas filosoficas y
psicoldgicas del Buddha. Este hecho no hace otra cosa que resaltar, desde un comienzo, la
importancia tanto de la literatura post-canonica como de la tercera canasta para arribar a una
correcta comprension de las ensefianzas contenidas en el Canon Pali.

Cada historia del Dhammapada consta de tres partes:

e Narrativa de los acontecimientos
* El verso correspondiente del Dhammapada

e Laexégesis del verso

Ademas de lo anterior, muchas historias contienen incrustadas relatos de las vidas pasadas del
Buddha (Jataka), discursos (Sutta), expresiones de alegria (Udana) y otros versos del
Dhammapada.

A partir de su inclusion en la literatura post-canonica, las historias del Dhammapada junto con
los Jatakas han sido utilizadas en los diversos paises buddhistas para exponer las ensefianzas del
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Buddha de una manera simple, amena y directa. Ademads, para nosotros que nos encontramos
mirando mds de dos mil seiscientos afnos atrds, estas historias son ventanas en el tiempo que nos
permiten comprender los aspectos sociales, econdmicos, politicos y folkldricos de esa importante
época en la historia de la humanidad. Los buddhistas de diversas tradiciones consideran que estas
historias son auténticas y verdaderas, aunque algunas de ellas son inverosimiles.

Existe una traduccién al inglés de las historias del Dhammapada' sin el comentario de los versos.
También hay una traduccién al inglés de los versos del comentario.?

Para esta traduccién se ha utilizado la versién del comentario en dos volimenes del Sexto
Concilio Buddhista en alfabeto pali birmano, la versién oficial del comentario (volumen I -
volumen II) en alfabeto romano del Sexto Concilio Buddhista, la version online del Chattha
Sangayana Tipitaka (version VRI), y también se ha consultado extensivamente la versién de la Pali
Text Society.

La traduccion de las historias del Dhammapada es un trabajo gradual y en proceso de
elaboracion. Continuamente estamos revisando y editando este material. Gracias a la tecnologia
moderna hoy en dia es posible editar y publicar con celeridad. En esta primera edicion estamos
compartiendo las treinta y dos historias correspondientes a los tres primeros capitulos del
Dhammapada. Del primer capitulo: Versos gemelos; del segundo capitulo: La vigilancia y del
tercer capitulo: La mente. En la seccion de CONTENIDO se irdn agregando las historias de los
siguientes capitulos a medida que vayamos avanzando con la traduccién y edicion de las mismas.
También estd en preparacién una version bilingiie pali-espaifiol cuidadosamente editada de las
historias para aquellos interesados en la lengua pali.

Las traducciones de las historias tratan, en la medida de lo posible, de retener el estilo narrativo

del original.

Bhikkhu Nandisena
Dhamma Vihara
México

20 de abril de 2019

! Buddhist Legends por Eugene Watson Burlingame, Harvard University Press, primera edicion 1921.

2 The Dhammapada por John Ross Carter, Mahinda Palihawadana, Oxford University Press, primera edicién 1987.
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http://buddhispano.net/sites/default/files/cs/atthakatha/22KhuA03.pdf
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CAPITULO 1
VERSOS GEMELOS



1. HISTORIA DEL MONJE CAKKHUPALAS3

1. Los estados mentales estin precedidos por la mente, liderados por la mente,
creados por la mente. Si uno habla o actia con mente impura, de aqui el
sufrimiento lo sigue a uno como la rueda [sigue] a la pata [del buey] que tira [el
carro].

(Doénde fue expuesta esta exposicion del Dhamma? En Savatthi. ;Con referencia a quién? Al
monje Cakkhupala.

Dicen que en Savatthi vivia un propietario llamado Mahasuvanna, opulento, muy rico, con
muchos recursos, pero sin hijos. Un dia, después de ir al lugar del bafio y haberse bafiado, de
regreso vio en el camino un majestuoso arbol, exuberante. Entonces pensé: “este drbol debe estar
ocupado por un deva# de gran poder”. Después hizo limpiar la parte inferior, construir una cerca
alrededor, esparcir arena, enarbolar insignias y estandartes, y adornar el arbol. Haciendo
reverencia, realiz6 la aspiracion: “si obtengo un hijo o una hija, te haré gran honor”. Después
partio.

No mucho tiempo después su esposa concibié un hijo. Ella, al conocer que habia concebido,
informé a su marido. El hizo realizar la proteccién del embridn. Ella, después de diez meses, dio
a luz a un hijo. En el dia del nombramiento, el millonario, como habia obtenido un hijo cuidando
el arbol, lo llamé Pala.5 Después, ella tuvo otro hijo. Habiéndole dado a éste el nombre
Cilapala, al primero lo llamé Mahapala.6 Cuando alcanzaron la mayoria de edad, sus padres
los unieron en matrimonio. A su debido tiempo sus padres murieron y les dejaron toda la riqueza.

En esa ocasion el Maestro, después de haber puesto en movimiento la rueda del Dhamma,
viajando gradualmente, habia llegado y residia en el gran monasterio Jetavana, que fue
construido por el millonario Anathapindika con un costo de quinientos cuarenta millones, y
estaba dedicado a establecer a la gran multitud en el sendero del cielo’ y en el sendero de la
liberacion. El Tathagata residié por solo una temporada de lluvias en el gran monasterio

3 Dhammapada-Atthakathai?2.

4 Esta voz, que se deja sin traducir, se refiere a los seres que habitan los seis planos de existencia superiores a los
humanos. A veces se puede traducir como divinidades o deidades.

5 Protector, cuidador. En la edicién de Sri Lanka el nombre es Palita, protegido.
6 Cilapala, pequeio protector (hijo menor); Mahapala, gran protector (hijo mayor).

7 Sagga-magga. Vis. ii 58 glosa la voz sagga, cielo, como lo sumo con respecto a los objetos visibles, etc.



Nigrodha? construido por ciento sesenta mil familiares [del Buddha], ochenta del lado materno y
ochenta del lado paterno. Residié por diecinueve temporadas de lluvias en el gran monasterio
Jetavana, hecho construir por Anathapindika, y por seis temporadas de lluvias en [el monasterio]
Pubbarama, construido por Visakha con una donacion de doscientos setenta millones. De esta
manera, debido a la magnanimidad de estas dos familias, residid veinticinco temporadas de
lluvias cerca de Savatthi. Anathapindika y la gran devota Visakha siempre iban dos veces por dia
a atender al Tathagata. Sabiendo que los jovenes inspeccionarian sus manos, nunca iban con las
manos vacias. Antes de la comida llevaban comida dura y comida blanda; después de la comida
llevaban las cinco medicinas® y las ocho bebidas.!® Ademads, en la casa de ellos siempre habia
asientos preparados para dos mil bhikkhus. Si alguien deseaba comida, bebida o medicina, se le
proveia de acuerdo a sus deseos. Entre ellos, Anathapindika nunca hacia preguntas al Maestro.
Dicen que pensaba: ‘“el Tathagata, el delicado Buddha, el delicado principe, se cansaria
predicindome el Dhamma, pensando «€ste es mi gran benefactor»”. No hacia preguntas debido a
su excesivo afecto hacia el Maestro. Pero el Maestro, tan pronto como Anathapindika se sentd,
penso: “este millonario me protege cuando no hay necesidad de protegerme. Porque yo, por
cuatro incalculables!! y mas de cien mil eones,!2 mientras consumaba las perfecciones con el
unico proposito de predicar el Dhamma a los demads, he cortado mi cabeza espléndidamente
decorada, he arrancado mis ojos, he extirpado la carne de mi corazén, he renunciado a mis hijos
y mujer, tan queridos como mi propia vida. Este me protege cuando no hay necesidad de
protegerme”. E imparti6 una exposicion del Dhamma.

En aquel entonces, setenta millones de personas vivian en Savatthi. De ellos, cincuenta millones
se habian convertido en discipulos nobles!3 después de escuchar el Dhamma del Maestro. Veinte
millones eran seres ordinarios.!4 Los discipulos nobles tenian dos tareas: (1) hacer ofrecimientos
antes de la comida y (2) después de la comida iban al monasterio, con perfumes y flores en las
manos, y también llevaban telas, medicinas, bebidas, etc., con el propdsito de escuchar el
Dhamma. Un dia, Mahapala, cuando vio a los discipulos nobles ir al monasterio con perfumes y
flores en la mano, preguntd: “;a donde va esta multitud?” Cuando oyé que iban a escuchar el

8 Higuera de la India (Ficus Indica). Durante sus cuarenta y cinco afios el Buddha sélo residié por una temporada de
Iluvias en este monasterio. Cronologia de las temporadas de lluvias del Buddha.

9 Parica bhesajjani: 1) mantequilla clarificada (sappi), 2) mantequilla (navanita), 3) aceite (tela), 4) miel (madhu) y
5) melaza (phanita).

10 Attha panani: 1) jugo de mango (ambapana), 2) jugo de pomarrosa (jambupana), 3) jugo dulce de platano
(cocapana), 4) jugo de platano macho (mocapana), 5) jugo de miel (madhitkapana), 6) jugo de uvas (muddikapana),
7) jugo de la raiz de nenufar (salitkapana) y 8) jugo de Grewia Asiatica (pharusakapana, sk., parusa). Ref. Vin. iii
344.

11 Asankheyya.
12 Kappa.
13 Habfan alcanzado alguno de los cuatro estados de iluminacién.

14 Putthujjana, individuo que no ha realizado el Dhamma.


http://buddhispano.net/es/node/256

Dhamma, pensd: “yo también iré”. Fue, reverencio al Maestro, y se sentd en la parte externa de
la congregacion.

Cuando los Buddhas exponen el Dhamma, lo hacen de acuerdo a las inclinaciones de los
oyentes, después de haber considerado sus potencialidades para los refugios, preceptos y
ordenacion. Por lo tanto, ese dia el Maestro, habiendo considerado su potencialidad, predicé el
Dhamma de una manera gradual. ;Como? Expuso un discurso sobre la generosidad, un discurso
sobre los preceptos, un discurso sobre los planos celestiales, acerca del peligro, vanidad e
impureza de los placeres sensoriales, y el beneficio de la renuncia. El propietario Mahapala, al
escuchar eso, pensd: “Ni hijos ni hijas ni hermanos ni riqueza lo siguen a uno cuando va al otro
mundo. Incluso este cuerpo no va con uno. ;Qué beneficio tiene para mi la vida laica?
Renunciaré al mundo”. Al final del discurso, se acerc6 al Maestro y le solicité la ordenacion.
Entonces, el Maestro le dijo: “; Tienes algtin familiar de quien sea pertinente obtener permiso?”
“Venerable, tengo un hermano menor”. “Si es asi, obtén su permiso”. El aceptd, reverencié al
Maestro, fue a su casa, hizo llamar a su hermano menor, y le dijo: “hermano, cualquier riqueza
mia que hay en esta casa, animada o inanimada, toda ella es tuya, hazte cargo de ella”. El
hermano menor dijo: “;Pero qué hard usted?”’> “Yo me ordenaré en presencia del Maestro”.
“1Qué dice, hermano! Cuando mi madre murid, usted fue como mi madre, cuando mi padre
murid, usted fue como mi padre. Hay mucha riqueza en su casa. Es posible realizar acciones
meritorias viviendo como laico. No haga eso”. “Hermano, después de escuchar una exposicion
del Dhamma del Maestro, ya no me es posible vivir como laico. Habiendo elucidado las tres
caracteristicas,!® que son extremadamente sutiles y abstrusas, el Maestro ha expuesto el Dhamma
que es bueno en el comienzo, bueno en el medio y bueno en el final. No es posible, viviendo
como laico, satisfacer [e] Dhamma]. jHermano, renunciaré!” “Hermano, usted es atn joven.
Renuncie en la vejez”. “Hermano, cuando uno es viejo, manos y piernas desobedecen, no estdn
bajo el control de uno. jCuédnto menos los familiares! Yo no haré lo que usted dice. Satisfaré la

préactica de asceta”.

Debilitadas por la vejez, manos y piernas desobedecen. Con el vigor aniquilado, ;cémo
uno practicard el Dhamma?

“1'Yo renunciaré, hermano!” Ignorando el llanto de su hermano, fue a la presencia del Maestro y
solicitd la ordenacion. Habiendo obtenido la ordenacion de novicio y bhikkhu, residié cinco afios
junto con su maestro y preceptor. Al final de la temporada de lluvias, después de celebrar la
Ceremonia de Invitacidon,!7 se aproximé al Maestro, lo reverencid, y le preguntd: “Venerable,

15 En la edici6n de la PTS la lectura variante es: tumhe pana samr ti, {y usted, sefior?
16 Impermanencia, insatisfactoriedad e impersonalidad.

17 Pavarana, ceremonia que se realiza al final del retiro anual de las lluvias donde cada uno de los bhikkhus que ha
residido durante los tres meses, invita a los demds a sefialar las faltas y transgresiones que podria haber cometido.



(cudntos deberes hay en esta ensefianza?” “Bhikkhu, hay dos deberes: (1) el deber de los Textos
y (2) el deber de vipassana. Aprender, de acuerdo con la propia capacidad, una Coleccion o dos
Colecciones o toda la Palabra del Buddha contenida en las Tres Canastas, memorizarla,
exponerla, recitarla; esto se denomina el deber de los Textos.!8 La realizaciéon del estado de
Arahant, por uno de hébitos frugales y que se contenta residiendo en lugares aislados, después de
haberse establecido en el perecimiento y cesar de la existencia y de haber desarrollado
introspecciéon por medio de la perseverancia, esto se denomina el deber de vipassana’.'®
“Venerable, yo renuncié en edad avanzada. No podré satisfacer el deber de los Textos. Pero
satisfaré el deber de vipassana. Instriyame en la meditaciéon”. Entonces, el Maestro lo instruyé
en una meditacidon que conducia al estado de Arahant.

El reverencié al Maestro, buscé y obtuvo sesenta bhikkhus acompaiiantes, y partié con ellos.
Después de haber viajado ciento veinte leguas,20 arribé a un gran poblado de la frontera. Alli,
junto con su grupo, entrd a buscar comida. La gente, al ver que los bhikkhus estaban dedicados al
cumplimiento de sus deberes, se sintié complacida, prepard asientos, los hizo sentar, les sirvid
comida deliciosa, y les preguntd: “Sefiores, ;a donde van los venerables?” “A un lugar
confortable, devotos”. La gente inteligente comprendid: “los venerables buscan residencia para
pasar la temporada de lluvias”. Ellos dijeron: “sefiores, si los venerables residen aqui estos tres
meses, nosotros nos estableceremos en los Refugios?! y tomaremos los Preceptos”. Ellos
aceptaron, pensando: “nosotros, dependiendo de estas familias, nos liberaremos del ciclo de la
existencia”.

La gente tom¢ la palabra de ellos, repard el monasterio, prepar6 lugares para que pasaran el dia y
la noche, y se los ofrecieron. Los bhikkhus siempre iban a ese poblado a buscar comida.
Entonces, cierto doctor se les acerco y realizé la siguiente invitacion: “Venerables, donde viven
muchos, seguramente hay enfermedad. Cuando ésta surja, inférmenme. Yo prepararé medicina”.
En el primer dia del retiro de lluvias, el monje se dirigié a los otros bhikkhus y pregunté:
“amigos, (en cudntas posturas pasaréis estos tres meses?” “En cuatro,22 Venerable”. “;Es esto
apropiado, amigos? ;No deberiamos ser diligentes? Nosotros hemos venido aqui después de
recibir un objeto de meditacién directamente de un Buddha viviente. No es posible complacer a
los Buddhas con negligencia. A ellos sélo se los complace con buenas intenciones. En verdad,
para la persona negligente, los cuatro estados de infelicidad son como su propia casa. jSean

18 Gantha-dhura.

19 Vipassana-dhura.

20 Yojana, legua. 1 yojana = aproximadamente siete millas. Ciento veinte yojanas = ochocientos cuarenta millas.
21 Los Tres Refugios: Buddha, Dhamma y Sangha.

22 Las cuatro posturas son 1) sentado, 2) de pie, 3) caminando y 4) acostado.



diligentes, amigos!” “;Y usted, Venerable?” “Yo pasaré [estos tres meses] en tres posturas.??
Amigos, no extenderé mi espalda”. “Muy bien Venerable, sea diligente”.

Entonces, después que paso el primer mes, cuando comenz6 el mes medio,24 en el monje que no
dormia surgi6é una enfermedad en los ojos. Una corriente de ldgrimas fluia de sus 0jos como un
chorro de agua de un céntaro roto. Después de realizar sus deberes de asceta durante toda la
noche, al amanecer entr6 en su cdmara y se sentd. A la hora de buscar comida, los bhikkhus se
acercaron y dijeron: “Venerable, es hora de buscar comida”. “Si es asi, tomen mi cuenco y
habito, amigos”. Después, cuando él salid, los bhikkhus, viendo las ldgrimas fluir de sus ojos,
preguntaron: “;qué es, Venerable?” “Amigos, el aire irrita mis 0jos”.23 “; Sefior, no se ofrecio el
doctor? Le informaremos”. “Bien, amigos”. Ellos informaron al doctor, quien prepar6 un aceite
medicinal y se lo envid. El monje, en la postura de sentado aplico el aceite medicinal en la nariz,
y después entré al poblado. El doctor, cuando lo vio, dijo: “sefior, dicen que el aire irrita los ojos
del Venerable”. “Asi es, devoto”. “Venerable, le envié el aceite medicinal preparado. ;Se lo
aplicé en la nariz?” “Si, devoto”. “;Ahora como se siente?” “Aun duele, devoto”. El doctor
penso: “el aceite medicinal que le envié es capaz de aliviar [la dolencia] en una sola aplicacion,
(por qué la dolencia no se alivia?” Entonces, preguntd: “Venerable, ;se aplico el aceite medicinal
sentado o acostado?” El monje permanecié en silencio, y a pesar de ser cuestionado una y otra
vez, no dijo nada. Pensoé el doctor: “Iré al monasterio del monje e inspeccionaré el lugar donde
vive”. Luego se despidi6 del monje diciendo: “si es asi, Venerable, puede irse”. Fue al
monasterio, inspeccion6 el lugar donde vivia el monje y sélo vio un lugar para caminar y un
lugar para sentarse, pero no vio ningtn lugar para acostarse. Después, le preguntd: “; Venerable,
aplicé [el aceite medicinal] sentado o acostado?” El monje permanecié en silencio. “Venerable,
no haga eso. Los deberes religiosos pueden ser realizados solamente cuando se cuida el cuerpo.
Después de haberse acostado, aplique el aceite medicinal”. El doctor le suplicé una y otra vez. El
despidi6 al doctor diciendo: “amigo, vdyase. Decidiré después de consultar”. Pero el monje alli
no tenfa ni parientes ni familiares sanguineos. ;Con quién consultaria? Entonces, consultando
con su propio cuerpo,2 dijo: “amigo Palita,?’ dime ;ti considerarias tus ojos o la ensefianza del
Buddha? Porque en este ciclo de renacimientos, del que no se conoce comienzo, son
innumerables las veces que has quedado ciego. Pero de los varios cientos de miles de Buddhas
pasados, ni aun uno ha sido honrado por ti.28 Ahora, has decidido durante estos tres meses de la
temporada de lluvias no acostarte y realizar un esfuerzo continuo. Por lo tanto, jque tus ojos

23 Sentado, de pie y caminando.

24 El retiro de lluvias consta de tres meses; el mes medio es el segundo mes.
25 Akkhtni me avuso vata vijjhanti, lit., amigos, el aire perfora mis ojos.

26 Karaja-kaya: el cuerpo (kaya) originado de la accién (karaja).

27 Aqui se utiliza Palita en lugar de Pala.

28 Paricinno, honrado, en el sentido de practicar las ensefianzas y realizar los estados de iluminacién. En la edicién
de Sri Lanka y PTS la lectura variante es paricchinno.



perezcan o se destruyan! jProtege solamente la ensefianza del Buddha, no los ojos!” Y pronunci6
los siguientes versos exhortando a su cuerpo:

iQue mis ojos perezcan!

iQue mis oidos perezcan y también mi cuerpo!
iQue todo lo asociado con el cuerpo perezca!
(Por qué tu, Palita, eres negligente?

iQue mis ojos se consuman!

jQue mis oidos se consuman y también mi cuerpo!
iQue todo lo asociado con el cuerpo se consumal!
(Por qué tu, Palita, eres negligente?

iQue mis ojos se destruyan!

jQue mis oidos se destruyan y también mi cuerpo!
iQue todo lo asociado con el cuerpo se destruya!
(Por qué tu, Palita, eres negligente?

Después de haberse exhortado asi con tres versos, sentado se aplicd la medicina en la nariz
estando sentado. Después entré al poblado a buscar comida. El doctor, al verlo, le pregunté:
“{ Venerable, se aplic la medicina en la nariz?” “Si, devoto”. “; Venerable, cémo se siente?”
“Atn duele, devoto”. “; Venerable, se aplico la medicina en la nariz en la postura de sentado o
acostado?” El monje permanecio en silencio. Aunque el doctor le pregunté una y otra vez, él no
respondid. Entonces, el doctor le dijo: “Venerable, usted no hace lo que es bueno. A partir de hoy
no diga, «tal persona preparé para mi aceite medicinal», y yo no diré, «yo preparé aceite
medicinal para usted»”. El monje, abandonado por el doctor, fue al monasterio y se exhorté a si
mismo: “a pesar de haber sido abandonado por el doctor, joh asceta, no abandones tu postura!”

Desahuciado por la medicina,

Y abandonado por el doctor,

La muerte es inevitable,

(Por qué, Palita, eres negligente?



Por medio de este verso se exhort6 a si mismo y se aplic6 en los deberes ascéticos. Al finalizar la
parte media?® de la noche sus ojos e impurezas simultdneamente perecieron. El se convirtié en un
Arahant de introspeccién pura.30 Después entrd en su aposento y se sento.

A la hora de buscar comida, los bhikkhus vinieron y dijeron: “Venerable, es hora de buscar
comida”. “;Es hora, amigos?” “Si, Venerable”. “Entonces, vayan”. “; Y usted, Venerable?” “Mis
0jos, amigos, han perecido”. Inspeccionando los ojos del venerable, los ojos de esos bhikkhus se
llenaron de lagrimas. Ellos reconfortaron al monje diciéndole: “Venerable, no se preocupe;
nosotros lo cuidaremos”. Después de asistirlo apropiadamente, ellos fueron al poblado a buscar
comida. La gente, al no ver al monje, preguntd: “;sefores, donde estd nuestro venerable?”
Después de oir la noticia, prepararon sopa de arroz, fueron, saludaron al monje postrdndose a sus
pies, y lloraron. Ellos lo reconfortaron diciendo: “Venerable, nosotros nos ocuparemos de usted;
no se preocupe”. Después partieron.

A partir de entonces, ellos siempre enviaron sopa de arroz y comida al monasterio. El monje
continuamente exhortaba a los otros sesenta bhikkhus. Todos ellos, siguiendo su consejo, cerca
de la Ceremonia de Invitacion, alcanzaron el estado de Arahant junto con los conocimientos
analiticos.3! Al finalizar el retiro de lluvias, deseosos de ver al Maestro, ellos le dijeron al monje:
“Venerable, deseamos ver al Maestro”. El monje, al escuchar sus palabras, pensé: “yo estoy
débil. En el camino hay un bosque ocupado por espiritus. Si voy con ellos, todos se cansaran y
tendran dificultad en obtener comida. Los enviaré primero”. Entonces, les dijo: “amigos,
vosotros id primero”. “; Y usted, Venerable?” “Yo estoy débil. En el camino hay un bosque
ocupado por espiritus. Si voy con vosotros, os cansaréis. Id vosotros primero”. “No haga eso,
Venerable. Nosotros iremos solamente con usted”. “Amigos, no os complazcdis asi. Eso seria un
problema para mi. Pero cuando mi hermano menor los vea, él preguntard por mi. Entonces
informadle que he perdido mi visién. El enviara alguien a buscarme e iré con él. Reverencien en
mi nombre al de Diez Poderes®? y a los ochenta grandes discipulos”. Después se despidi6 de
ellos.

Ellos, después de pedirle perdén al monje, entraron al poblado. La gente, al verlos, los hizo
sentar y les ofreci6 comida. Preguntaron: “sefiores, ;se puede saber la razén de la partida de los
venerables?” “Si, devotos. Deseamos ver al Maestro”. Después de suplicarles una y otra vez, los

29 Majjhimayama. La noche se divide en tres partes o vigilias.

30 Sukkha-vipassaka, uno que alcanza los senderos y fruiciones ultramundanas sin haber practicado y desarrollado
previamente la absorcién (jhana).

31 patisambhidha: (1) conocimiento analitico del significado (attha®, (2) conocimiento analitico del Dhamma
(Dhamma®), (3) conocimiento analitico del lenguaje (nirutti®) y (4) conocimiento analitico de perspicacia

(patibhana®). En esta traduccidn este término se traduce como conocimientos analiticos y también, a veces, como
discriminaciones.

32 Dasabala = Buddha. Este es un término utilizado a veces para referirse al Buddha.



pobladores comprendieron que los bhikkhus deseaban partir. Entonces, los acompafaron,
lloraron, y regresaron. Viajando por etapas, los bhikkhus arribaron al monasterio del Parque de
Jeta. Allf reverenciaron al Maestro y a los ochenta grandes discipulos en nombre del monje. Al
dia siguiente fueron a buscar comida en la calle donde vivia el hermano menor del monje. El
dueno de casa los reconocid, los hizo sentar, los recibié cortésmente, y preguntd: *“; Venerables,
doénde estd mi hermano monje?” Ellos le dieron la noticia. Al escucharlos, €l se postrd a sus pies
y lloré. Pregunt6: “;ahora, Venerables, qué hay que hacer?” “El monje desea que alguien de aqui
vaya y lo traiga”. “Venerable, tengo un sobrino de nombre Palita. Lo enviaremos”. “No es
posible enviarlo de esta forma. Hay peligro en el camino. Solamente después de haberlo
ordenado como novicio, es adecuado enviarlo”. “Venerable, haced eso y enviadlo”. Después,
ellos ordenaron al sobrino, lo entrenaron durante medio mes en como usar el cuenco, habitos,
etc., le indicaron el camino y lo mandaron.

El gradualmente arribé a ese poblado. En la puerta del poblado vio a un hombre anciano y le
preguntd: ““; cerca de este poblado hay un monasterio en el bosque?” “Hay, Venerable”. ““; Cudl es
el nombre del que alli vive?” “El monje Palita, Venerable”. “Indicadme el camino”. “Venerable,
(quién es usted?” “Soy el sobrino del monje”.

Entonces, lo acompafi6 hasta el monasterio. El reverencié al monje, y después de realizar varios
servicios y atenderlo bien durante medio mes, dijo: “Venerable, mi tio, el duefio de casa, desea
que usted regrese; vayamos alli”. “Siendo asi, agarra bien el extremo de mi bastén”. El agarr6 el
extremo del baston y con el monje entré al poblado. La gente hizo sentar al monje y pregunto:
“Venerable, ;se puede saber la razon de su partida?” “Si, devotos. Voy a saludar al Maestro”. No
obstante que le suplicaron de diversas formas que no se fuera, no lograron convencerlo. Después
lo despidieron acompanandolo parte del camino; lloraron y regresaron. El novicio, llevando al
monje con el extremo del baston, arrib6 a un poblado en el bosque llamado Katthanagara, lugar
cercano a donde el monje habia residido en el pasado. Al salir del poblado, el novicio oyé el
sonido del canto de cierta mujer que estaba recogiendo lefia en el bosque y aprehendi6 el signo
de la voz.33 No hay otro sonido capaz de apoderarse del cuerpo entero del hombre como la voz
de una mujer. Por esto, el Sublime dijo:

;Oh bhikkhus! Yo no percibo ningtn otro sonido que se apodere completamente del
coraz6n del hombre como éste, oh bhikkhus: la voz de una mujer.34

El novicio aprehendi6 ese signo, solté el extremo del bastén, y dijo: “Venerable, espere un
momento, tengo algo que hacer”. Se acercé a ella. Ella, al verlo, permanecié en silencio.

33 Sare nimittam ganhi, significa que en vez de meditar en el sonido sin discriminar qué tipo de sonido es y de quién
provenga, el novicio reconocié el mismo como el sonido del canto de una mujer.
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Después €l transgredio los preceptos con ella. El monje penso: “primero se escuchd un sonido de
un canto, y ese era un sonido de mujer. Después se interrumpi6. El novicio se demora. El debe
haber transgredido los preceptos con ella”. Cuando el novicio terminé lo que tenia que hacer,
regresod, y dijo: “Venerable, vimonos”. Entonces, el monje le pregunt6: “novicio, ;has cometido
una mala accién?” El novicio permanecié en silencio. Aunque el antiguo le pregunté una y otra
vez, no dijo nada. Entonces el monje le dijo: “debido a esa mala accidn, ya no existe la tarea de
llevar el extremo de mi bastén”. El novicio, avergonzado, se quité los mantos, se visti6 como
laico, y dijo: “Venerable, yo antes era novicio, pero ahora soy laico. Aunque me ordené, no lo
hice por fe, lo hice porque temia los peligros del camino. Vamonos de alli”. “Amigo, la mala
accion de un laico o la mala accion de un novicio sigue siendo una mala accién. T como novicio
no haz sido capaz de observar los preceptos. ;Hards el bien siendo laico? Debido a esa mala
accion ya no existe la tarea de llevar el extremo de mi baston”. “Venerable, hay peligro de
espiritus en el camino y usted es un ciego sin guia. ;Como sobrevivird aqui?”” Entonces, el monje
le dijo: “amigo, no te preocupes por esto. Sea que después de reposar aqui, muera, o sea que vaya
de lugar en lugar, pero contigo no voy”. Y pronuncié estos versos:

iAy! Yo soy uno con los ojos muertos,
Venido de viaje a la jungla,

Yaciendo, no voy,

No hay amistad con los necios.

iAy! Yo soy uno con los ojos muertos,
Venido de viaje a la jungla,

Moriré, no iré,

No hay amistad con los necios.

Al escuchar esto, el otro, avergonzado, dijo: “en verdad, he cometido una accién grave,
impetuosa e impropia”. Con los brazos en alto, desconsolado, entr6 en la jungla y desaparecio.
Entonces, por el poder de la virtud del monje, el trono de piedra de Sakka, rey de los devas —
que tiene sesenta yojanas de largo, cincuenta yojanas de ancho y quince yojanas de espesor, que
es del color de la flor de la rosa china,*> que desciende y asciende en el momento de sentarse y
pararse, y que se llama Pandukambala— emiti6 calor. Sakka pensd: “;quién quiere hacerme caer
de mi lugar?” Inspeccionando con su ojo divino, Sakka vio al monje. Por esto, los Antiguos36
dijeron:

El rey de los devas de mil ojos,
Purificé su visién divina,

35 Jayasumana.

36 porana.
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Este Pala, que censura el mal,
Purificé su vida.

El rey de los devas de mil ojos,
Purificé su vision divina,

Este Pala, que respeta el Dhamma,
Sentado, se deleita en la enseflanza.

Entonces, Sakka pensé: “si no voy a ver al Venerable, él que censura el mal, él que respeta el
Dhamma, mi cabeza se partira en siete pedazos; iré a verlo”. De aqui:

El rey de los devas de mil ojos,
El glorioso rey de los devas,
En un instante vino,

Y se aproximé a Cakkhupala.

Habiéndose acercado, no lejos del monje, hizo ruido con los pies. Entonces, el monje pregunto:
“;quién es?” “Venerable, soy un viajero”. “;A ddénde va, devoto?” “A Savatthi, Venerable”.
“Continue su viaje, amigo”. “Pero, sefior, ;a donde va el Venerable?” “Yo también voy alli”.
“Siendo asi, vayamos juntos, Venerable”. “Amigo, yo estoy débil. Si va conmigo, se demorard”.
“Yo no tengo urgencia. Ademads, si yo voy con usted, obtendré una de las diez bases de las
acciones meritorias3’” Vamos juntos, Venerable”. El monje pensd: “éste debe ser un buen
hombre”. Después dijo: “iré con usted, agarre el extremo de mi bastén, devoto”. Sakka agarré el
extremo del baston, acortd la distancia, e hizo que arribara al monasterio del Parque de Jeta al
atardecer. El monje, cuando escuché el sonido de instrumentos de viento, tambores, y otros
sonidos, preguntd: “;de donde es el sonido?” “De Savatthi, Venerable”. “Antes, cuando vinimos,
nos llevé mucho tiempo”. “Venerable, yo conozco un atajo”. En ese instante, el monje
comprendid: “éste no es un humano; debe ser un deva”.

El rey de los devas de mil ojos,
El glorioso rey de devas,
Acorté el camino,

Y répido llegé a Savatth.

Sakka dej6 al monje en la cabafia de hojas, que el hermano menor, el duefio de casa, habia hecho
construir para su uso. Lo sent6 en la plataforma, y asumiendo la apariencia de un amigo querido

37 Dasa puiiia-kiriya-vatthu: 1) generosidad, 2) moralidad, 3) meditacidn, 4) reverencia, 5) servicio, 6) transferencia
de méritos, 7) regocijo de los méritos de los demds, 8) escuchar el Dhamma, 9) ensefiar el Dhamma y 10) rectificar
nuestras opiniones. En este caso, es servicio.
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del hermano del monje, le avisé: “amigo Culapala”. “;Qué, amigo?” “;Sabes que ya llegé el
monje?” “No lo sabia. ;Cémo, el monje ya llegé?” “Si amigo. Ahora acabo de ir al monasterio y
vi al monje sentado en la cabafia de hojas que tu construiste”. Después de decir esto, partié. El
hermano fue al monasterio, vio al monje, se postré a sus pies, y llorando dijo: “Venerable,
previendo esto, yo no le di permiso para ordenarse”. Después, el hermano menor le concedio la
libertad a dos jovenes esclavos, los hizo ordenar como novicios en la presencia del monje, y les
dijo: “a partir de ahora traigan del poblado sopa de arroz y comida, y atiendan bien al monje”.
Estos novicios se encargaron de asistir al monje realizando diversos servicios.

Cierto dia, bhikkhus de otra regién fueron al monasterio del Parque de Jeta a ver al Maestro.
Ellos reverenciaron al Tathagata y a los ochenta grandes discipulos. Luego, visitando
monasterios, arribaron al lugar donde vivia el monje Cakkhupala. Ellos dijeron: “también a éste
visitaremos”. Hacia alli se dirigieron al atardecer. En ese momento aparecié una gran nube de
tormenta. Entonces ellos dijeron: “ahora es tarde y hay tormenta; mafiana temprano regresaremos
y lo veremos”. Llovié durante la primera parte de la noche y cesé de llover en la segunda parte.
El monje era un hombre de gran energia, habituado a la practica de meditacién caminando. Por
lo tanto, durante la ultima parte de la noche salié a practicar meditacion caminando. Muchos
insectos3® habian emergido de la tierra mojada por la reciente lluvia. Estos, cuando el monje
caminaba, perecieron en gran nimero. Los novicios asistentes no barrieron temprano el lugar
donde el monje habia caminado. Después los otros bhikkhus dijeron: “visitaremos el lugar donde
vive el monje”. Allf fueron y vieron los insectos muertos en el lugar donde caminaba el monje.
Preguntaron: “;quién caminé aqui?” Los novicios respondieron: “nuestro preceptor, Venerable”.
Los bhikkhus se irritaron y dijeron: “amigos, ved la accién del monje. Cuando tenia ojos dormia
y no hacia nada. Ahora que es ciego, decide caminar y mata esta cantidad de insectos. El piensa
«haré el bien», pero hace el mal”.

Después, ellos fueron e informaron al Tathagata: “Venerable, el monje Cakkhupala maté muchos
insectos mientras caminaba”. “Pero, ;vosotros lo habéis visto matar?” “No lo hemos visto,
Venerable”. “Asi como vosotros no lo visteis a €l, de la misma manera, €l no vio esos insectos.
Bhikkhus, en aquellos que han extinguido los contaminantes3® no existe la intencién de matar”.
“Venerable, si él estaba destinado a convertirse en un Arahant, ;por qué se quedd ciego?”’
“Bhikkhus, debido a una accion suya realizada en el pasado”. “Venerable, ;qué hizo é17” “Siendo
asi, bhikkhus, escuchad”.

En el pasado, cuando el rey de Kasi40 reinaba en Varanasi, cierto doctor ejercia su profesion
viajando de poblado en poblado. Al ver a una mujer enferma de los ojos, le pregunté: “; qué mal

% <,

te aqueja?”’ “No veo”. “Te prepararé una medicina”. “Hdgalo, mi amo”. “;Qué me dard?” “Si es

38 Indagopaka, cochinilla, clase de escarabajo rojo que emerge de la tierra después de la lluvia.
39 Khinasava, sinénimo de Arahant.

40 En la edici6n de Sri Lanka y PTS se lee Baraanasiraje, cuando el rey de Varanasi.
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capaz de hacer que mis ojos regresen a su estado natural, yo, junto con mis hijos e hijas, seré su
esclava”. El dijo: “muy bien”. Después prepar6 la medicina. Sus 0jos se mejoraron con sélo una
aplicacion de la medicina. Ella pensé: “yo le prometi que me convertiria en su esclava junto con
mis hijos e hijas, pero €]l no me tratard correcta y cortésmente. Lo engafiaré”. Cuando el doctor le
preguntd cdmo se sentia, ella respondid: “antes mis ojos me dolian un poco, sin embargo, ahora,
me duelen mucho”. El doctor pensé: “ésta me engafia, no desea darme nada; no hay necesidad
que ella pague mis servicios; ahora haré que se vuelva ciega”. Fue a su casa e informd este
asunto a su mujer. Ella permaneci6 en silencio. El hizo cierta preparacién y fue a verla. Después
le dijo: “sefiora, apliquese esta medicina”. Hizo que se la aplicara. Luego sus dos ojos se
extinguieron como la flama de una lampara. Ese doctor era Cakkhupala.

“Bhikkhus, a partir de entonces, la accién realizada por mi hijo lo siguié siempre por detrds. Una
mala accién lo sigue a uno como la rueda sigue a la pata del buey que tira el yugo”. Habiendo
relatado esta historia y mostrada la conexién, el Rey del Dhamma, como quien sella un
documento con el sello real, después de que se le ha aplicado la arcilla, pronuncié el siguiente
Verso:

1. Los estados mentales estan precedidos por la mente, liderados por la mente, creados
por la mente. Si uno habla o actiia con mente impura, de aqui el sufrimiento lo sigue a
uno como la rueda [sigue] a la pata [del buey] que tira [el carro].
Al final del verso, treinta mil bhikkhus realizaron el estado de Arahant junto con los
conocimientos analiticos. También esta exposicion del Dhamma fue benéfica y productiva para

aquellos congregados.

[Fin de] la primera, Historia del monje Cakkhupala

K ok ok sk sk
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2. MATTHAKUNDALI#!

Los estados mentales estan precedidos por la mente (manopubbarngama dhamma): El segundo
verso fue expuesto en Savattht con relacién a Matthakundali.

Dicen que en Savattht vivia un brahméan llamado Adinnapubbaka. Porque antes no daba nada a
nadie, entonces lo conocian como Adinnapubbaka.*2 El tenia un dnico hijo, querido, adorado.
Deseoso de regalarle un ornamento para su hijo, pensé: “si se lo encargo a un orfebre, deberé
pagar sus servicios”. Entonces, é]l mismo trabajo con el oro, fabricé unos aretes pulidos y se los
dio. Por esta razén, a su hijo lo conocian como Matthakundali. Cuando él tenia dieciséis afios se
enfermd de ictericia. Su madre lo vio y dijo: “Brahmadn, tu hijo estd enfermo. Hazlo curar”.
“Amor, si traigo a un médico tendré que pagar sus servicios. ;Tu no consideras la disminucién
de mi riqueza?” “Entonces, ;qué hards, Brahman?” “Haré de tal forma que no haya disminucién
en mi riqueza”. El fue a ver a los médicos y a cada uno le preguntaba: “para este tipo de
enfermedad ;qué medicina receta usted?” Ellos le informaron que usaban la corteza de cierto
arbol y otras cosas. El trajo esto y preparé la medicina para su hijo. No obstante que le aplicé
esta medicina, la enfermedad empeord y se volvié incurable. El brahman, percibiendo la
debilidad de su hijo, llamé a un médico. El médico, después de verlo, dijo: “Yo tengo otra cosa
que hacer. Llame a otro médico para que lo cure”. Después se fue. El brahmdn, comprendiendo
la inminencia de la muerte de su hijo, pensd: “aquellos que vengan a verlo, verdn la riqueza que
hay dentro de la casa; lo pondré afuera”. Entonces, sacé a su hijo y lo acostd en la terraza
externa.

Ese dia en la madrugada, el Sublime, emergiendo del estado de gran compasién, examiné el
universo con el ojo del Buddha, con el propdsito de ver aquellos que habian realizado la
aspiracion en la presencia de Buddhas pasados, con abundante acumulaciéon de buenas acciones,
seres capaces de realizar el Dhamma, y extendi6 la red de su conocimiento en los diez mil
universos. Matthakundali aparecié dentro de la red acostado en la terraza externa. El Maestro lo
vio y comprendié que habia sido sacado de la casa y acostado en ese lugar. Luego considero:
“,hay beneficio si voy alli?” Entonces comprendié esto: Este joven, después de depositar su
confianza en mi,*> morird y renacerd en el mundo de los devas Tavatimsa, en una mansién

4 Dhammapada-Atthakatha i 16.

42 El compuesto pali adinnapubbaka estd formado del prefijo ‘a’, no + dinna, dado (participio pasado de deti) +
pubbaka, antes, en el pasado. Literalmente «uno que no ha dado antes» o «uno que no daba antes».

299

43 Mayi cittam pasadetva, se puede traducir literalmente como “habiendo clarificado su mente en mi” o “habiendo
contentado su mente en mi”.
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dorada de treinta yojanas** de dimension con un séquito de mil ninfas.*> El brahmén, después de
cremarlo, desconsolado, deambulara en el cementerio. El deva, examinando su estado, de tres
gavuttas#6 de altura, ornamentado con sesenta vagones de adornos, circundado con mil ninfas,
considerard: “;por cual [buena] accion mia he obtenido toda esta gloria?”” Comprendiendo que ha
obtenido ese estado por haber depositado su confianza en mi, después considerard: “Este
brahmén, por temor de gastar su riqueza, no me dio medicina, y ahora llora desconsoladamente
en el cementerio. Voy a producir un cambio en €l”. Mientras su padre llora, €l ird bajo la
apariencia de Matthakundali, y a un lado, no lejos del cementerio, llorard. Entonces el brahmén
preguntard “;quién eres ti?” El responderd “yo soy tu hijo Matthakundali”. “;Dénde has
renacido?” “En el plano Tavatimsa”. “;Qué accion realizaste?”” Reportard que ha renacido en ese
estado por haber depositado su confianza en mi. El brahmédn me preguntard: “;es posible renacer
en el cielo por haber depositado la confianza en usted?” Entonces, le diré: “no es posible contar
[a aquellos que han renacido en el cielo por haber depositado su confianza en mi] en cientos o
miles o cientos de miles”. Después pronunciaré un verso del Dhammapada. Al final del verso,
ochenta y cuatro mil seres realizardn el Dhamma. Matthakundali realizaré el estado de entrada en
la corriente y también el brahméan Adinnapubbaka. Viendo que dependiendo de este joven una
multitud comprenderia el Dhamma, al dia siguiente, después de atender las necesidades de su
cuerpo, el Maestro, acompaiado por gran cantidad de bhikkhus, entr6 en Savatthi en busca de
comida, y por etapas fue a la casa del brahman.

En ese momento, Matthakundali estaba acostado afuera mirando hacia adentro de la casa. El
Maestro, percibiendo que él no lo veia, emitié un rayo de luz. El joven pensé: “;qué es esta
luminosidad?” Después se gird, y asi acostado, vio al Maestro. “Debido a un padre necio, no tuve
la oportunidad de acercarme al Buddha para servirlo o realizar generosidad o para escuchar el
Dhamma. Ahora, ni mis manos me responden. No hay nada que pueda hacer”. Comprendiendo
esto, tranquilizé su mente. El Maestro dijo: “suficiente, ha depositado su confianza en mi”.
Después partié. Matthakundali, en el mismo instante en que el Tathagata desaparecié de su
campo visual, con una mente tranquila, murid, y, como quien se despierta de un suefio, renacio
en el mundo de los devas en una mansion dorada de treinta yojanas de dimension.

El brahmén, después de cremar su cuerpo, encontré alivio en el llanto. Diariamente iba al
cementerio y lloraba desconsoladamente: “; Dénde estds, tnico hijo? ;Ddénde estas, unico hijo?”
El deva, examinando su gloria, considerd: “;por qué buena accién he obtenido esta gloria?”
Entonces comprendié: “Por haber depositado mi confianza en el Maestro. Este brahman, cuando
estaba enfermo, no me dio medicina, y ahora llora en el cementerio. Es necesario que produzca
un cambio en é1”. Entonces, bajo la apariencia de Matthakundali, fue cerca del cementerio, y con

44 Medida de longitud de aproximadamente 7 millas.
45 Acchara.

46 Medida de longitud de aproximadamente 2 millas.
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las manos extendidas hacia arriba, sollozando, permaneci6 alli. El brahman, al verlo, pensé: “Yo
lloro por la pena de mi hijo, lloro por esa razén. Le preguntaré a €1”. Después, preguntandole,
pronuncioé este verso:47

Decorado, con aretes pulidos, con una corona de flores, perfumado con incienso rojo, con
las manos extendidas en el medio del bosque, lloras. ;Cudl es tu afliccién?

El joven dijo:

Mi cuerpo es una carroza, dorado, brillante, pero no puedo encontrar un par de ruedas.
Por este dolor renunciaré a mi vida.

Entonces, el brahmén dijo:

Dime, buen joven, yo te daré un par de ruedas doradas, de piedras preciosas, rojas o de
plata.48

El joven, al escuchar esto, pensé: “Este brahman, después de no darle medicina a su hijo,
llorando, viendo mi similitud con su hijo, dice: «te daré unas ruedas doradas, de piedras
preciosas, rojas o de plata». Le daré una leccion”. Luego dijo: “;Cuan grandes me haras el par de
ruedas?” El brahman respondié: “Te las haré tan grandes como ti quieras”. El joven, rogandole,
dijo: “necesito el sol y la luna, ddmelos™.

El joven le dijo:

Ambos, el sol y la luna se ven aqui. Mi carroza es dorada. Con ese par de ruedas,
brillara.4?

Atha nam brahmano aha:
El brahman le respondié:

Joven, td realmente eres un necio. Tt aspiras lo que es imposible de obtener. Me parece
que morirds. Td no obtendrds el sol y la luna.50

47 Este y los siguientes versos se encuentran también en el Vimanavatthu-Pali §§1207-1227, y el comentario de los
mismos en el Vimanavatthu-Atthakatha 304-309.

8B Vy. 113, 147.
4 Vv. 113, 147.
S0 Vy. 113, 146.
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Entonces el joven le dijo: “;Quién es un necio? ;Aquél que llora por lo que existe o aquél que
llora por lo que no existe?”

Se ve el ir y venir [del sol y la luna], la existencia de ambos se percibe en el cielo, pero el
que ha muerto no se ve. Entre los que lloran, ;quién es més necio?5!

Cuando escuch¢ esto, el brahmén pensé: “éste dice lo correcto™:

Joven, td dices la verdad. Entre los que lloran, yo soy el mds necio.
Como un nifio llorando por la luna, yo deseo uno que ya ha partido.>2

Después de decir esto, su pesar se desvanecid, y elogiando al joven, pronunci6 este verso:
En verdad, todo este tiempo estuve quemandome, como un fuego azuzado con ghee.53
Pero ahora todo mi pesar, como si hubiera sido rociado con agua, se ha extinguido. El
quité el dardo, el pesar que tenia en mi corazén. El disipé el pesar por mi hijo, mi
afliccion del pesar. El dardo ha sido quitado, estoy en paz. Después de haberte escuchado,
joven, ya no siento pesar, ya no lloro>*

Después, preguntando: “;quién eres ta?”

(Eres un deva, un gandhabba’> o Sakka Purindada? ;Quién eres td? ;El hijo de quién?
( COomo deberiamos conocerte nosotros?56

Después, el joven le dijo:

Después de cremar el cuerpo de tu hijo, te lamentas por €él, lloras por él; ese soy yo.
Después de realizar una buena accién he ido en compaiiia de los Treinta y Tres [devas].>’

El brahmaén le dijo:

vy, 113, 147.

32 Vv. 113, 147.

53 Mantequilla clarificada.

4 Vv, 113, 147.

33 Miisico celestial perteneciente al primer plano de los devas.
6 Vv. 113, 147.

37 Vv. 113, 147.
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En mi propia casa nunca vimos que nadie diera poco o mucho, ni que nadie observara
Uposatha.’8 ;Por qué accién has ido al mundo de los devas?>®

El joven dijo:

En mi propia casa estaba enfermo, sufriendo, afligido, adolorido, y vi al Buddha, libre de
impurezas, que ha cruzado la duda, el bendito, el de suprema sabiduria.

Regocijado, pacificado, yo reverencié® al Tathagata. Después de realizar esta accion fui
en compaiia de los Treinta y Tres [devas].5!

Mientras el joven hablaba, todo el cuerpo del brahmén se impregné de regocijo. Declarando su
regocijo, dijo:

Realmente maravilloso, realmente extraordinario, tal es el efecto de la accion de
reverencia. Yo también regocijado, pacificado, voy por refugio al Buddha hoy mismo.62

El joven le dijo:
Hoy mismo, creyendo, debes ir por refugio al Buddha, al Dhamma y al Sangha.
Asimismo debes observar sin transgredir los cinco preceptos. Debes abstenerte de matar,
debes evitar tomar lo que no ha sido dado en este mundo, no debes intoxicarte, no debes
pronunciar falsedades, y debes estar contento con tu propia esposa. 63

Aceptando, €l pronunci6 este verso:

Oh yakkha 64 deseo mi bien, oh deva, deseo mi beneficio. Seguiré tu consejo, ti eres mi

maestro.

Voy al Buddha por refugio, al incomparable Dhamma y al Sangha del rey de los hombres
por refugio voy yo.

38 Se refiere a observar los ocho preceptos para laicos en los dias de luna llena y luna nueva, cuando los monjes
recitan las reglas de disciplina.

Vv, 115, 148.
0 Afijalim akarim Tathagatassa, literalmente significa reverencié al Tathagata con las dos manos juntas levantadas.
61'Vv. 115, 148.
62Vv. 114, 148.
63 Vv. 115, 148.

64 Deva perteneciente al plano Catummaharajika. Pero aqui solamente es sinénimo de deva.
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Me abstengo de matar, evito tomar lo que no ha sido dado en este mundo, me abstengo de
intoxicarme, no pronunciaré falsedades, y estaré contento con mi propia esposa.6s

Después el deva dijo: “brahmdn, hay mucha riqueza en tu casa, acércate al Maestro, practica
generosidad, escucha el Dhamma, y hazle una pregunta”. Y alli mismo desaparecio.

El brahmén fue a su casa y le dijo a su mujer: “querida, hoy dia invitaré al asceta Gotama. Le
haré preguntas y le daré hospitalidad”. Después fue al monasterio, sin reverenciar al Maestro y
sin intercambiar cortesias, estando de pie a un lado, le dijo: “Gotama, acepte la comida hoy [en
mi casa] con la comunidad de bhikkhus”. El Maestro aceptd. Después de comprender que el
Maestro habia aceptado, el brahmdn fue a su casa rdpidamente e hizo preparar deliciosa comida
blanda y dura. El Maestro, acompafiado por la comunidad de bhikkhus, fue a la casa del brahmén
y se sentd en el asiento preparado. El brahmén lo atendié con respeto. Una multitud se congregd.
Dicen que cuando una persona con concepciones erroneas invita al Tathagata, dos grupos de
gente se congregan. Aquellos con concepciones erroneas se congregan pensando: “hoy veremos
al asceta Gotama en dificultades cuando le hagan preguntas”. Aquellos con concepciones
correctas se congregan pensando: “hoy veremos el encanto del Buddha, el dominio del Buddha”.
El brahman, después de la comida, se acerc6 al Tathagata. Sentado en un asiento mas bajo,
preguntd: “;Gotama, hay quienes han renacido en el cielo, sin dar, sin reverenciar, sin escuchar
el Dhamma, sin observar Uposatha, sélo por la mera fe?’%¢ “Brahmadn, ;por qué me preguntas?
. Tu hijo Matthakundalt no te ha dicho que renaci6 en el cielo por depositar su confianza en mi?”
“;Cuando, Gotama?” “; Hoy, llorando, no fuiste al cementerio, viste a un joven llorando con las
manos extendidas, y dijiste: «Decorado con aretes pulidos, con una corona de flores, perfumado
con incienso rojo... »?” Ilustrando la plédtica que ellos tuvieron, relaté toda la historia de
Matthakundali. Asi fue la Palabra del Buddha.

Después de relatar esto, dijo: “brahmdn, no son cien, ni doscientos, es incontable el nimero de
individuos, quienes después de haber depositado su confianza en mi, han renacido en el cielo”.
Pero habia dudas en la multitud. Comprendiendo que algunos dudaban, el Maestro dijo: “Que el
deva Matthakundalt venga con su mansion celestial”. El vino personalmente, tres gavuttas de
alto, decorado con adornos divinos, descendié de la mansién, reverenci6 al Maestro y
permanecié de pie a un lado. Después, el Maestro le preguntéd: “;Qué accion realizaste para
obtener esta gloria?” Y pronunci6 este verso:

Deva de incomparable esplendor, td, de pie, iluminas todas las direcciones como la
estrella Osadhi.

65 Vv. 115, 148.

66 Manopasadamatten’ eva, literalmente significa “sélo por tranquilizar la mente”.

19



Deva poderoso, te pregunto: siendo humano, ;qué mérito realizaste?

El deva dijo: “Venerable, esta gloria la obtuve depositando mi confianza en usted”. “Depositando
tu confianza en mi, ;la obtuviste?” “Si, Venerable”. La multitud, inspeccionando al deva, expresé
su regocijo diciendo: “realmente maravillosas son las cualidades del Buddha; el hijo del brahmén
Adinnapubbaka obtuvo esta gloria sin hacer otro mérito que depositar su confianza en el
Maestro™.

“La mente es la precursora de nuestras buenas y malas acciones, la mente es el lider. La accién
realizada con una mente pura, como una sombra, no abandona al individuo que va al mundo
celestial o al mundo de los humanos”. Después de relatar esta historia y mostrar la conexion, el
rey del Dhamma, como quien estampa un documento con el sello real después de que se le ha
aplicado la arcilla, pronuncié el siguiente verso:

2. Los estados mentales estdn precedidos por la mente, liderados por la mente, creados
por la mente. Si habla o actiia con mente pura, de aqui la felicidad lo sigue a uno como
la sombra que no se aparta.

Al final del verso ochenta y cuatro mil seres realizaron el Dhamma.5” El deva Matthakundali se

establecié en la fruicién de entrada en la corriente y también el bramdn Adinnapubbaka. Y
después €l dio una gran riqueza a la causa del Buddha.

[Fin de la] segunda, historia de Matthakundalt

& ok ok sk sk

67 Dhammabhisamaya, comprension de las cuatro nobles verdades, sendero y fruicion.
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3. EL MONJE TISSAS®3

Me insult6: El Maestro, cuando estaba residiendo en el Parque de Jeta, imparti6 esta instruccion
del Dhamma con relacién al monje Tissa.

Dicen que el monje Tissa era primo® del Sublime. El era corpulento y se habfa ordenado en edad
avanzada. Disfrutaba de la ganancia y la gloria obtenida por el Buddha, usaba hdbitos bien
planchados y alisados, y usualmente se sentaba en el medio de la sala de congregacion.

En cierta ocasién vinieron unos bhikkhus visitantes a ver al Tathagata. Cuando lo vieron,
pensaron: “éste debe ser un monje antiguo”. Se le acercaron y solicitaron permiso para realizar
los deberes, y ofrecieron masajearle los pies.’0 Tissa permanecié en silencio. Entonces, cierto
bhikkhu joven le pregunté: “;Cudntos afios tiene usted como bhikkhu?*7t El respondi6: “No
tengo antigiiedad, me ordené en edad avanzada”. El bhikkhu joven, con un chasquido de dedos,
dijo: “Hermano,”? obstinado, viejo, no conoces tu propia medida. Ni siquiera has ofrecido tus
respetos a los bhikkhus antiguos. Cuando se te pregunta acerca de los deberes, permaneces en
silencio. Y ni siquiera sientes remordimiento”. Haciendo surgir el orgullo de su clase guerrera,
Tissa les preguntd: “; A quién habéis venido a ver?” “Hemos venido a ver al Maestro”. Después
él les dijo: “Pero ;vosotros me considerdis una porqueria? Los eliminaré de raiz”. Llorando,
molesto, deprimido, fue a ver al Maestro. El Maestro le preguntd: “Tissa ;por qué estds
deprimido, molesto y con lagrimas en los 0jos?” Esos bhikkhus, pensando que €l crearia un
problema, también fueron a ver al Maestro, lo reverenciaron y se sentaron a un lado. Tissa
respondié a la pregunta del Maestro: “Venerable, estos bhikkhus me estdn insultando”. “Pero,
(donde estabas ti sentado?” “En el centro del monasterio, en la sala de congregacion,
Venerable”. “;No viste a estos bhikkhus cuando llegaron?” “Si, los vi, Venerable”. “;Te
levantaste y fuiste a recibirlos?” “No, Venerable”. “;Les ofreciste tus servicios?”73 “No,

68 Dhammapada-Atthakatha 1 25.
69 Pitucchaputta, hijo de la hermana del padre.

70 Vatta, deber o servicio. Los bhikkhus jévenes tradicionalmente tienen que realizar ciertos servicios hacia los de
mayor antigiiedad en la orden.

71 Vassa, literalmente, afio, lluvia. Los bhikkhus cuentan su antigliedad no por afio calendario sino por la cantidad de

temporadas de las lluvias completadas. La temporada de lluvias se extiende por tres meses desde aproximadamente
julio-agosto hasta octubre-noviembre. Al finalizar una temporada de lluvias los bhikkhus agregan un afio a su

antigiiedad.

72 Avuso es un término usado para dirigirse a bhikkhus de menor antigiiedad, pero en este contexto se estd usando de
una manera despectiva y autoritaria.

73 Se refiere a la costumbre de tomar el cuenco y otros requisitos de los bhikkhus visitantes mas antiguos como
muestra de cortesia y respeto.
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Venerable”. “;Ofreciste otros servicios o agua?’ “No, Venerable”. “;Preparaste asientos?
(Ofreciste tus reverencias? ;Masajeaste sus pies?” “No lo hice, Venerable”. “Tissa, hay que
hacer todos estos deberes a los bhikkhus antiguos. No es apropiado estar sentado en el medio del
monasterio sin realizar estos deberes. Esta es su falta. ;Has pedido perdén a estos bhikkhus?”
“Sefior, ellos me insultaron. Yo no les pediré perdén”. “Tissa, no digas eso. Esta es una falta tuya.
(No les pedirds perdon?” “No les pediré perdén, Venerable”. Después, esos bhikkhus dijeron:
“Venerable, ese es un obstinado”. El Maestro dijo: “Bhikkhus, no s6lo ahora €l es un obstinado,
también en el pasado fue obstinado”. “Venerable, nosotros sabemos que ahora él es obstinado.
Pero, ;qué hizo él en el pasado?” El Maestro dijo: “bhikkhus, en ese caso, escuchad”. Después
relaté el pasado.

LA HISTORIA DE DEVILA Y NARADA

En el pasado, cuando el rey de Varanasi reinaba en Varanasi, habia un asceta de nombre Devila.
Después de residir ocho meses en los Himalayas, él quiso vivir cuatro meses cerca de la ciudad
para obtener sal y productos agrios. Descendié de los Himalayas, y cuando llegé a la puerta de la
ciudad, le pregunté a los nifios: “;Ddénde se alojan los renunciantes que han llegado a esta
ciudad?” “En el taller del alfarero, sefior”. El asceta fue al taller y se par6 en la puerta: “Si no es
problema para ti, Bhaggava, me alojaré una noche en tu taller”. El alfarero dijo: “Sefior, de noche
no hay trabajo en el taller; el taller es grande; esté a gusto”. Y le ofrecié alojamiento en el taller.

Después de que Devila entr6 y se sent6 alli, vino de los Himalayas otro asceta de nombre Narada
y también pidi6 pemiso al alfarero para residir en el taller por una noche. El alfarero pensé: “El
pimero que vino ;jquerrd o no estar junto con éste? Me quitaré este problema de encima”.
Entonces dijo: “Sefior, si el que llegd primero estd de acuerdo, que usted resida con él a su
gusto”. Narada se aproximé a Devila y solicité permiso: “Maestro, si no tiene inconveniente,
nosotros residiremos aqui una noche”. Devila dijo: “El taller es grande; pase y acomddese a un
lado”. Narada entrd y se sentd del otro lado de Devila, que habia entrado antes. Ambos, después
de dialogar amigablemente, se acostaron.

Antes de dormirse, Narada observé donde estaba la puerta y el lugar donde Devila estaba
acostado. Pero Devila no se acost6 en ese lugar sino cruzado en medio de la puerta. Cuando salié
en la noche, Narada pisé las grefias de Devila. Este pregunté: “;Quién me pis6?” “Maestro, yo”.
“Asceta falso, vienes del bosque y pisas mis trenzas”. “Maestro, no sabia que estaba durmiendo
aqui; perdéneme”. No obstante los insultos, Narada salié. Devila penso: “Este, cuando regrese,
también me pisard”. Entonces se gird, coloco la cabeza en el lugar de los pies y se durmid.
Narada, al entrar, pensé: “Cuando sali, ofendi al maestro; ahora entraré por el lado de los pies”.
Pero cuando entrd, le pisé el cuello. “;Quién es?” “Soy yo, Maestro”. “Asceta falso, primero me
pisas las trenzas y ahora el cuello. Te maldeciré”. “Maestro, no tengo culpa. No sabia que estaba

durmiendo de ese lado. Pensé: «primero cometi un error, entonces ahora entraré por el lado de
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los pies». Perdoneme”. “Asceta falso, te maldeciré”. “Maestro, no haga eso”. Pero sin hacer caso
a sus palabras, Devila lo maldijo:

El sol, con miles de rayos y cientos de brillos, dispersa la obscuridad. Temprano, cuando
amanezca, cuando salga el sol, que tu cabeza se parta en siete pedazos.

Narada dijo: “Maestro, usted me maldice no obstante que le digo que no tengo culpa. Que la
cabeza de aquel que tiene culpa se parta en siete pedazos, y no la de aquel que no la tiene”. Y
también lo maldijo:

El sol, con miles de rayos y cientos de brillos, dispersa la obscuridad. Temprano, cuando
amanezca, cuando salga el sol, que tu cabeza se parta en siete pedazos.

Pero Narada, que poseia gran poder y podia recordar ochenta eones, cuarenta en el pasado y
cuarenta hacia el futuro, investigando sobre quién caeria la maldicién, comprendidé que ésta
caeria sobre el maestro. Sintiendo compasion hacia €l, por medio de sus poderes sobrenaturales,
hizo que no saliera el sol.

Cuando el sol no salid, los stibditos fueron a ver al rey, y llorando, le dijeron: “Su majestad, usted
es el rey. El sol no sale. Haga salir el sol para nosotros”. El rey, investigando sus acciones
corporales, verbales y mentales pasadas, no descubrié nada incorrecto, y pensé: “;Cudl es la
raz6n?” Sospechando que se debia tratar de una disputa entre renunciantes, pregunté “;Hay
renunciantes en esta ciudad?” “Si, su majestad, ayer por la tarde llegaron al taller del alfarero”.
En ese mismo momento el rey, llevando antorchas, fue alli, saludé a Narada, se senté a un lado y
le dijo:

No hay trabajo en Jambudipa, Narada. ;Por qué el mundo estd oscuro? Responde a esta
pregunta.

Narada le explico todo el asunto al rey. “Por esta razén él me maldijo. Entonces yo también lo
maldije diciendo: «No tengo culpa. Que la maldicién caiga sobre aquel que tiene culpa».
Después de maldecirlo, investigando sobre quién caeria la maldicion, comprendi que a la salida
del sol la cabeza del maestro se partiria en siete pedazos. Sintiendo compasién hacia él, hice que
no saliera el sol”. “;Sefor, como se puede evitar que esto ocurra?” “Si €l me pide perdén, no
ocurrird”. El rey le dijo a Devila: “pidale perdon”. “Majestad, él me piso las trenzas y el cuello.
Yo no le pediré perdon a este asceta falso”. “Sefior, pidale perdén. No sea asi”’. “No le pediré
perdén”. Aun cuando le dijeron que su cabeza se partiria en siete pedazos, no le pidi6 perdon.
Entonces el rey, comprendiendo que Devila no pediria perdon voluntariamente, ordené que lo
aprehendieran de las manos, pies, vientre y cuello y lo hicieran inclinarse ante Narada. Narada
dijo: “Levantese Maestro, lo perdono”. “Su majestad, éste no me pide perdén voluntariamente.
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Cerca de la ciudad hay un lago. Allf haga que coloquen un molde de barro sobre su cabeza y que
lo sumerjan hasta el cuello”.

El rey hizo lo indicado. Narada se dirigi6 a Devila: “Maestro, cuando con mis poderes
sobrenaturales, haga que salga el sol, sumérjase en el agua, emerja por otro lugar, y después
vayase”. El molde de barro, en ese instante en que fue tocado por los rayos del sol, se parti6 en
siete pedazos. Devila se sumergid y escapd por otro lugar.

El Maestro, después de relatar esta historia del Dhamma, dijo: “En ese tiempo, bhikkhus, el rey
era Ananda, Devila era Tissa, y Narada era yo mismo. Asi, él también en el pasado fue
obstinado”. Dirigiéndose al monje Tissa, dijo: “Tissa, cuando un bhikkhu piensa «éste me
insultd, éste me golped, éste me vencid, éste robd mis pertenencias», la enemistad no se
apacigua. Pero en ese que no piensa asi, se apacigua”. Después pronuncio estos versos:

3. “Me insultd, me golped, me vencid, me robd”; en esos que se envuelven en esto, el
odio no se apacigua.

4. “Me insulté, me golped, me vencid, me robd”; en esos que no se envuelven en esto, el
odio se apacigua.

Al final del verso cien mil bhikkhus realizaron la fruicion de entrada en la corriente, etcétera. La
exposicion del Dhamma fue benéfica para la multitud y el bhikkhu obstinado se volvié ddcil.

[Fin de la] tercera, la historia del monje Tissa

& ok ok sk sk
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4. LA OGRESA KALAYAKKHINI"

Con el odio (na hi verena): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el Maestro cuando
estaba residiendo en el Parque de Jeta con respecto a cierta mujer estéril.

Cuentan que un hijo de familia, cuando murié su padre, se ocupé por si solo de todas las tareas
de su casa, campo, y de cuidar a su madre. En cierta ocasién su madre le dijo: “Querido, te traeré
a una muchacha”. “Mam4, no diga eso, mientras yo viva me ocuparé de usted”. “Querido, sélo td
te encargas de las tareas de la casa y del campo. Por eso no me siento bien. Voy a traerla”. El se
opuso una y otra vez, pero luego permanecio en silencio. Después la madre sali6 de la casa en
busca de una muchacha para él. Su hijo le pregunt6: “;Con cudl familia ird?” Cuando ella dijo:
“con tal familia”, el hijo se opuso y le indic6 una familia de su agrado. La madre fue a esa casa,

pidi6 a la muchacha, fij6 un dia, la llevd, y la instalé en su casa. Pero esa muchacha era estéril.

Después la madre dijo: “Hijo, td me hiciste traer a la muchacha de tu gusto, pero ella es estéril.
Una familia sin hijos se agota, no se prolonga el linaje. Te traeré otra muchacha”. No obstante
que €l le dijo, “mamad, es suficiente”, ella insistié. La mujer estéril escuchd la conversacién y
penso: “Los hijos no pueden desobedecer la palabra de sus padres. Ahora traerd una mujer fértil
y me explotard como esclava. ;Y si yo traigo una muchacha de mi gusto?” Entonces fue a la casa
de cierta familia y pidi6 una muchacha para ella. Ellos rechazaron su peticion diciéndole: “; Qué
es lo que dices, querida?” Pero ella les suplico: “Yo soy estéril. Una familia sin hijos se agota. Su
hija, después de tener un hijo o una hija, serd la ama de la casa. Dd4dmela para mi amo”. Una vez
que los convencid, la trajo y la instal6 en la casa de su marido.

Después, ella pensd: “Si tiene una nifia o un nifio, ella realmente serd la ama de la casa. Debo
evitar que tenga un hijo”. Entonces, le dijo: “Querida, cuando quedes embarazada, hdzmelo
saber”. Ella acepté diciendo: “Estad bien”. Cuando se embarazd, le informé. Habitualmente la
mujer estéril le preparaba sopa de arroz. Entonces agregd a su comida una pocion para hacerla
abortar. Ella abort6.

Cuando se embarazé por segunda vez, también le informd. La otra mujer, por segunda vez, la
hizo abortar. Las vecinas le preguntaron: “;Quizé alguna rival te estd perjudicando?” Cuando ella
les inform¢ sobre este asunto, ellas la reprendieron: “Idiota, ;Por qué haces esto? Ella prepar6 y
te dio esa pocion para hacerte abortar por temor a tu supremacia. Por eso ti abortas. No le
informes de nuevo”. La tercera vez no le informé.

74 Dhammapada-Atthakatha i 29.
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Cuando la mujer estéril vio el vientre de la otra, le preguntd: “;Por qué no me informaste que
estabas embarazada?” La mujer fértil dijo: “Tu me trajiste, me enganaste y me hiciste abortar dos
veces. ;(Por qué deberia informarte?” La mujer estéril pensd: “Ahora, estoy perdida”. Pero,
aprovechando el descuido de la otra, cuando el hijo en su vientre ya habia crecido, encontré la
ocasion, prepar6 el abortivo y se lo dio. Como la criatura ya estaba crecida, no pudo ser
expulsado y se ator6 a lo largo. Surgié un dolor muy intenso y su vida se vio en peligro.

La mujer fértil dijo: “Me trajiste y tres veces mataste a mis hijos. Ahora yo también estoy
muriendo”. Después realiz6 la aspiracion: “Después de que muera, que nazca como una ogresa’>
para que pueda comer a tus hijos”. Después muri6 y renacié en esa misma casa como una gata.
El marido agarré a la mujer estéril y dijo: “Tu has destruido a mi familia”. La aporred bien con
las manos y brazos. Por esta razén ella muri6 y renacié alli mismo como una gallina.

En poco tiempo la gallina puso huevos. La gata fue y se comi6 los huevos. Una segunda y una
tercera vez se los comid. La gallina pensé: “tres veces comid mis huevos, ahora desea comerme a
mi”. Y realiz6 esta aspiracion: “después de muerta, que pueda comerte a ti con tus hijos”. Luego
murid y renacié en un bosque como una pantera. La otra renacié como una cierva. Cada vez que
la cierva parid, la pantera fue y comi tres veces a sus hijos. La cierva pensé: “ésta se comio a
mis hijos tres veces. Ahora me comerd a mi”’. En el momento de morir realizé la aspiracion:
“Después de morir, que pueda comerte a ti con tus hijos”. Después de muerta, renacié como una
ogresa. La pantera, cuando murid, renacié en Savattht como una hija de buena familia.

La hija de buena familia [la mujer estéril] cuando crecid, fue a vivir a la casa de la familia de su
esposo en un poblado cerca de la puerta de la ciudad. Al tiempo dio a luz a un hijo. La ogresa [la
mujer fértil] fue a su casa asumiendo la apariencia de una amiga querida y pregunt6: “;Ddénde
estd mi amiga?” “En su cuarto, ha dado a luz”. “;Ha dado a luz a un nifio o a una nifia? La veré”.
Después de entrar en su habitacion, pretendiendo que estaba mirando al nifio, lo agarrd, se lo
comid, y se fue. Una segunda vez, de nuevo se comié a su hijo de la misma manera. La tercera
vez, cuando estaba gravida, la mujer se dirigié a su marido: “querido, en este lugar hay una
ogresa que se comid a mis dos hijos y después huyd. Esta vez daré a luz en la casa de mi

familia”. Después se fue a la casa de su familia y alli dio a luz.

En ese tiempo, la ogresa se habia ido a acarrear agua. Dicen que las ogresas de Vessavana7é traen
el agua del lago Anotatta por turnos pasdndola de cabeza en cabeza. Después de cuatro o cinco
meses, ellas son liberadas de esta tarea. Algunas ogresas extenuadas llegan incluso a morir. Ella,
en el preciso momento en que se liberd de su turno de acarrear agua, fue velozmente a la casa de

75 El término yakkhini se refiere a cierto tipo de deva inferior que pertenece al primer plano llamado
Catummahardjika.

76 Regente de los yakkhas, uno de los reyes del primer plano de devas.
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la mujer y pregunto: “;Donde esta mi amiga?” “Donde no la veras. A esta casa viene una ogresa
que se come a sus recién nacidos. Por lo tanto, se fue a la casa de su familia”. La ogresa penso:
“a donde quiera que vaya, no se liberard de mi”’. Con su mente instigada por la fuerza del odio,
corrid hacia la ciudad.

El dia del nombramiento, la mujer bainé a su hijo, le dio un nombre y dijo: “marido, ahora
regresemos a nuestra casa”. Tomo a su hijo, y en compafifa de su marido, recorrid el camino que
atraviesa el monasterio. Alli, le dio el hijo a su marido, y se bafié en el estanque del monasterio.
Cuando finaliz6 el bafio, su marido fue a bafiarse. Cuando €l se estaba bafiando, ella permanecio
de pie mientras amamantaba a su hijo. En ese momento vio venir a la ogresa y la reconocio.
Gritando, dijo: “marido, ven aprisa. Esta es la ogresa. Ven aprisa. Esta es la ogresa”. Pero ella no
esperd a que su marido llegara, giré y corrié adentro del monasterio.

En esa ocasion el Maestro estaba ensefiando el Dhamma en el medio de la congregacion. La
mujer colocé a su hijo a los pies del Tathagata y dijo: “a ti te lo doy. Salva la vida de mi hijo”. El
deva Sumana, que residia en la parte superior de la puerta de entrada del monasterio, no permitio
que la ogresa entrara. El Maestro se dirigi6 a Ananda: “Ananda, ve a llamar a esa ogresa”. El
monje la llamé. La mujer dijo: “Venerable, ahi viene”. El Maestro dijo: “que venga, no hagas
ruido”.

La ogresa vino y se detuvo. El Maestro dijo: “;por qué actdas asi? Si vosotras no hubieseis
venido a la presencia de un Buddha como yo, la enemistad entre vosotras hubiera durado un eén
completo, como entre las serpientes y las musarafias,’” como entre la bestia y el arbol Sisu,’8
como entre los cuervos y los btihos.7? ;Por qué correspondéis odio con odio? El odio nunca se
apacigua con el odio, sino s6lo con el amor”. Y pronuncié este verso:

5. Los odios aqui nunca se apaciguan con el odio. Pero con el amor se apaciguan. Esta es
una ley antigua.

Al final del verso la ogresa se establecid en la fruicidon de entrada en la corriente. Y la exposicion
del Dhamma también fue benéfica para esa congregacion.

El Maestro le dijo a la mujer: “Déle tu hijo a ella”. “Tengo miedo, Venerable”. El Maestro dijo:
“No temas, no hay riesgo”. La mujer le dio su hijo a la ogresa. La ogresa lo besd, abrazd, se lo
regresé a su madre y lloré. Entonces, el Maestro le pregunt6: “;Por qué lloras?” “Venerable, yo
en el pasado me ganaba la vida de ésta y otra manera; ahora, no lograré llenar mi vientre. Ahora,

77 Véase Nakula-Jataka (165). Ref. J.A.ii 47.
78 Esta historia se encuentra en Phandana-Jataka (475). Ref J.A. iv 208.
79 Véase Uluka-Jataka (270). Ref. J.A.ii 317.
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(como sobreviviré?” El Maestro la tranquilizé diciendo: “no te preocupes”. Después instruyo a la
mujer: “Llévatela, que viva en tu propia casa, y aliméntala con la mejor comida”.

La mujer se la llevo, la instal6 en la terraza posterior, y la aliment6 con la mejor comida. En el
tiempo de la trilla era como si le estuvieran golpeando la cabeza con el mayal. Ella se dirigi6 a su
amiga: “en este lugar no puedo vivir, instilame en otra parte”. Aunque la instalaron en la sala del
mortero, en el pozo de agua, en la chimenea, en el techo de la alacena, en la pila de la basura, en
la puerta del poblado, ella rechazé todos estos lugares diciendo: “aqui es como si me partieran la
cabeza con el mayal; aqui los nifios arrojan agua sucia; aqui los perros duermen; aqui los nifios
hacen sus necesidades; aqui desechan la basura; aqui practican el tiro al blanco”. Entonces la
instalaron en un lugar aislado fuera del poblado, y alli la alimentaban con la mejor comida.

La ogresa pensé: “mi amiga me ha ayudado mucho; haré algo a cambio”. Entonces ella
informaba a su amiga: “este aflo habrd abundancia de lluvias; siembra en un lugar seco. Este afo
habréd sequia; siembra en un lugar bajo”. Los cultivos de los otros se arruinaban ya fuera por
exceso o escasez de agua, pero los de ella siempre prosperaban en exceso. La gente le pregunto:
“querida, tus cultivos no se arruinan ni por exceso ni por escasez de agua, tu siembras como si
supieras que va haber abundancia de lluvias o sequia. ;Cémo es eso?” La mujer respondid:
“nuestra amiga la ogresa nos informa si va haber abundancia de lluvias o sequia. Siguiendo su
consejo nosotros sembramos nuestros cultivos en un lugar bajo o alto. Por esto nuestros cultivos
prosperan. ;|No veis eso? Siempre le llevamos la mejor comida de nuestra casa. Vosotras también
llevadle la mejor comida y ella cuidard vuestros cultivos”. Después todos los pobladores de la
ciudad le rindieron honores. A partir de entonces, cuidando los cultivos de todos, ella recibi6
gran ganancia y tuvo muchos seguidores. Después, establecié un sistema de distribucién de
comidas0 que todavia funciona en la actualidad 8!

[Fin de la] cuarta, la historia de la ogresa

& ok ok sk sk

80 Attha salakabhattani, comida distribuida con ocho tiques.

81 Cuando se compuso este comentario (siglo V e.c)

28



5. MONJES DE KOSAMBI32

Los otros no comprenden (pare ca na vijananti): El Maestro, cuando estaba residiendo en el
Parque de Jeta, imparti6 esta instruccién del Dhamma con relacion a los bhikkhus de Kosambi.

En el monasterio Ghosita, en Kosambi, residian dos bhikkhus, cada uno con quinientos
seguidores. Uno de ellos era experto en la Disciplina, y el otro, un predicador del Dhamma. Un
dia el predicador del Dhamma fue al bafio; y después de exonerar el vientre dejo en el recipiente
el agua restante que habia utilizado para limpiarse. Luego el experto en la Disciplina entr6 al
bafio y vio esa agua. Salié y le pregunté al otro: “amigo, ;td dejaste el agua?” “Si, amigo”.
“Pero, ;no sabes que esto es una falta?” “No sabia”. “Amigo, aqui hay una falta”. “Siendo asi,
haré la expiacion”. “Pero si tu la realizaste sin intencion, debido a la desatencién, amigo, no hay
falta”. Entonces, el predicador del Dhamma fue uno que no veia como falta su falta. El experto
en la Disciplina informé a sus discipulos: “este predicador del Dhamma, no obstante que ha
cometido una falta, no sabe que estd en falta”. Después ellos fueron a ver a los discipulos del
predicador del Dhamma y dijeron: “vuestro preceptor, no obstante que ha cometido una falta, no
sabe que estd en falta”. Luego fueron e informaron a su preceptor. El predicador del Dhamma
dijo: “este experto en la Disciplina primero dijo que no hay falta, pero ahora dice que hay falta.
El es un mentiroso”. Los discipulos del predicador fueron y dijeron: “vuestro preceptor es un
mentiroso”. Asi se generd e incrementd esta controversia mutua. Poco tiempo después el experto
en la Disciplina, cuando tuvo la oportunidad, efectud el procedimiento de suspension para el
predicador del Dhamma por no haber visto la falta. A partir de este momento, los proveedores de
requisitos de ellos formaron dos facciones, y los seguidores laicos, bhikkhunis, devas
protectores, simpatizantes, y devas espaciales, hasta los Brahmas, todos ellos, seres ordinarios,
formaron dos facciones. De esta manera la disputa se extendié desde el plano de los Cuatro
Reyes hasta el plano del Reino Superior.

Después, cierto bhikkhu se acerco e informé al Tathagata la opinion de los que habian realizado
el procedimiento de suspension: “él fue suspendido de acuerdo a un procedimiento disciplinario
legal”. También informé la opinién de los discipulos del predicador del Dhamma: “él fue
suspendido de acuerdo con un procedimiento disciplinario ilegal”. Ademads dijo que estos se
habian congregado para apoyar al predicador del Dhamma, no obstante que los que habian
realizado el procedimiento de suspension lo impidieron. El Sublime envié dos veces un mensaje:
“ique haya concordia!”
Buddha dijo: “La comunidad de bhikkhus estd dividida”. Después fue a Kosambi y explicé a los

Pero recibid la respuesta: “Venerable, ellos no desean concordia”. El

que habian realizado la suspension, la desventaja de ésta, y a los otros, la desventaja de no ver la

82 Dhammapada-Atthakatha i 34.
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falta. Los exhort6 a realizar la ceremonia de Uposatha en unidad en un mismo lugar consagrado.
También establecié una regla con respecto a las peleas que ocurren en el refectorio, a saber, que
deben ocupar asientos separados. Cuando escuchd que estaban peleando otra vez, fue a donde
estaban ellos y dijo: “suficiente, bhikkhus, basta de peleas”. Entonces relatd el Jataka de la
Codorniz (Latukika-Jataka): “bhikkhus, las peleas, controversias, rifas y disputas, causan
infortunio. Debido a una pelea, una codorniz causé la muerte de un noble elefante”. Después
dijo: “bhikkhus, estad unidos; no disputéis”. También relat6 otro Jataka de la Codorniz (Vattaka-
Jataka): “Debido a una disputa, cientos de miles de codornices también perecieron”. Aun asi
esos bhikkhus rechazaron el consejo del Sublime. Después cierto maestro de otra doctrina,
deseando aliviar al Buddha de esta situacion, dijo: “Venerable, que el Sublime regrese a su
monasterio; que el Sublime more despreocupado, sin involucrarse, feliz en este mundo. Asi
solamente nosotros tendremos la reputacion de peleadores y pendencieros”. Después el Buddha
relaté esta historia del pasado.

“Bhikkhus, en el pasado habia un rey en Varanasi llamado Brahmadatta. El usurpé el reino de
Dighiti, rey de Kosala, y lo asesind cuando éste estaba viviendo de incdgnito. El principe
Dighavu, hijo de Dighiti, no obstante que sabia que Brahmadatta era el asesino de su padre, le
perdond la vida”. Entonces el Buddha los exhort6: “bhikkhus, cudnta debe haber sido la
paciencia y tolerancia de estos reyes que estaban enemistados entre ellos, que no recurrieron a las
armas y lanzas. Cuanto mads, bhikkhus, deberia ser vuestra paciencia y tolerancia; vosotros,
renunciantes, deberiais ser una luz en el mundo bajo esta bien expuesta Disciplina y Ensefianza”.
No obstante esto, no logr6 que hubiera concordia entre ellos. Entonces, insatisfecho con
las ,,,,,,,»»,condiciones de abarrotamiento en ese monasterio, pensé: “yo ahora moro incémodo,
abarrotado, y estos bhikkhus ignoran mi consejo. ;Y si yo me fuera y viviera solitario, retirado
de la multitud?” Luego fue a Kosambi a buscar comida, y sin informar a la comunidad de
bhikkhus, tomo su cuenco y habito y se fue solo al poblado Balakalonaka. Alli converso con el
monje Bhagu sobre la prictica de la vida solitaria. Después fue a Pacinavamsa-migadaya, donde

expuso sobre los beneficios de la concordia a tres hijos de familia. Luego procedié a Palileyyaka.
Alli, en una densa jungla protegida, cerca de Palileyyaka, al pie de un majestuoso arbol Sal,
8residi6 en confort durante el periodo de lluvias, atendido por el elefante Palileyyaka.

Los devotos, ciudadanos de Kosambi, fueron al monasterio, y no viendo al Maestro,
preguntaron: “venerables, ;donde estd el Maestro?” “Se fue a la selva Palileyyaka”. “;Por qué
razén?” “No obstante que se esforzé para que estuviéramos unidos, nosotros no estuvimos
unidos”. “Venerables, habiendo renunciado bajo la guia del Maestro, aunque €l intent6 uniros,
[ vosotros no estuvisteis unidos?” “Asi es, amigos”. La gente pensd: “estos, que fueron ordenados
bajo la guia del Maestro, no lograron unirse a pesar de los intentos del Maestro. Debido a esto,

ahora nosotros no podemos ver al Maestro. Ahora nosotros no le ofreceremos asientos y no le

83 Nombre cientifico Shorea robusta.

30


http://www.palikanon.com/english/pali_names/b/balakalonakarama.htm
http://www.palikanon.com/english/pali_names/b/bhagu_th.htm
http://www.palikanon.com/english/pali_names/pa/pacinavamsamigadaya.htm
https://es.wikipedia.org/wiki/Shorea_robusta

rendiremos honores”. A partir de entonces ni siquiera mostraron cortesia y consideracion hacia
esos bhikkhus. Debilitados por falta de comida, en pocos dias confesaron mutuamente sus faltas,
se perdonaron, y dijeron: “devotos, nosotros ya estamos unidos; que vosotros sedis como antes”.
“Pero, venerables, ;os ha perdonado el Maestro?” “Amigos, no nos ha perdonado”. “En este
caso, pedid perdon al Maestro. Cuando sedis perdonados por el Maestro, nosotros seremos con
vosotros igual que antes”. Pero como era la temporada de lluvias ellos no pudieron ir a ver al
Maestro, y pasaron el resto de la temporada con dificultades. Mientras tanto el Maestro, atendido
por este elefante, residia en confort. Resulta que este noble elefante también habia abandonado
su manada y entrado a la selva con el propdsito de vivir en confort.

El noble elefante habia pensado: “yo vivo atiborrado con elefantes machos, hembras, elefantes
pequefios y crias de elefantes; como pastos cuyas puntas han sido cortadas por ellos, ellos comen
la rama que yo corté y arrastré; bebo aguas sucias; y cuando emerjo del agua, las elefantas pasan
frotando mi cuerpo. /Y si yo viviera solitario, retirado de la multitud?” Después, este noble
elefante se apartd de la manada, ingresé a la densa jungla protegida de Palileyyaka, y llegé al pie
del majestuoso arbol Sal donde se encontraba el Sublime. Después de acercarse, reverencio al
Sublime, y mir6 alrededor para saber si habia alguien mas. Al no ver a ninguno, golped con la
pata la raiz del hermoso arbol Sal, quebré una rama, la agarré con la trompa y barrié alrededor.
Luego tomd una vasija con su trompa y la llené con agua. Cuando se necesitaba agua caliente, la
preparaba. Pero, ;como? Frotando astillas con su trompa, preparaba un fuego. Después alli
colocaba lefios. Cuando el fuego estaba bien encendido, arrojaba piedras. Cuando estaban
calientes, las apartaba con un palo. Estas rodaban a una depresién en una roca. Con su hocico
llenaba ese lugar con agua. Tocando el agua con su trompa, comprendia que el agua estaba
caliente. Después se acercaba y le rendia homenaje al Maestro. El Maestro le preguntaba:
“Palileyyaka, ;estd caliente tu agua?” Después iba y se bafaba alli. Palileyyaka también traia
frutos diversos y se los ofrecia al Maestro. Cuando el Maestro iba en busca de comida, el
elefante cogia su cuenco y hébito, los colocaba en su cabeza y lo acompanaba hasta la cercania
del poblado. El Maestro decia: “Palileyyaka, de aqui en adelante no es posible que contindes
conmigo. Entrégame mi cuenco y habito”. El Maestro entraba al poblado y obtenia comida. El
elefante permanecia alli mismo esperando la salida del Maestro. Cuando el Maestro regresaba, lo
recibia, cogia nuevamente el cuenco y hédbito de la manera anterior, y regresaban al lugar en la
selva. Alli el elefante depositaba el cuenco y hébito al pie del arbol y después lo abanicaba con
una rama del arbol. De noche, a manera de proteccién contra animales depredadores, el elefante
cogia un palo grande con la trompa y pensaba: “protegeré al Maestro”. Hacia esto, pasedndose
por los recovecos de la densa jungla, hasta el amanecer. Por esta razon, a partir de entonces,
dicen que a esta densa jungla la llamaron “densa jungla protegida Palileyyaka”.

En una ocasidén, cierto macaco vio que el elefante estaba asistiendo activamente al Tathagata

todos los dfas. Este pensé: “yo también haré algo”. Un dfa vio una rama con miel sin larvas.
Cort6 la rama y se acercé al Maestro. Colocé una hoja de platano, coloc6 alli el panal y se lo
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ofrecid. El Maestro lo aceptd. El macaco se quedd observando y pensd: “;lo comera o no lo
comerd?” Pero el Maestro no cogia el extremo de la rama con el panal. “;Por qué serd?”
Inspeccionando la rama, la giré y vio que todavia habia larvas. Quité las larvas y ofrecié de
nuevo el panal. Entonces el Maestro aceptd y lo comid. El macaco se sinti6 tan feliz y
complacido que comenzé a danzar desplazandose, saltando de rama en rama. Pero las ramas
donde estaba agarrado y en pie se quebraron. Cayé en un tocén y se empalé. Como murié con
una mente tranquila, con confianza en el Maestro, renacié en el plano de los devas de Tavatimsa,
en una mansion dorada de treinta leguas de tamaiio, circundado por mil ninfas, y fue llamado
deva Macaco. En todo el Continente del Yambo (India) se supo que el Maestro estaba residiendo
en la jungla atendido por un noble elefante. Desde la ciudad de Savatthi, las familias principales
como Anathapindika y la gran devota Visakha enviaron un mensaje al Venerable Ananda:
“Venerable, haced que veamos al Maestro”. También quinientos bhikkhus, residentes fordneos, al
finalizar la temporada de lluvias fueron a ver al Venerable Ananda y le suplicaron: “amigo
Ananda, hace mucho que nosotros no oimos una exposicién del Dhamma directamente del
Sublime. Seria bueno, amigo Ananda, que nosotros tuviésemos la oportunidad de escuchar una
exposicion del Dhamma frente al Sublime”. El monje fue con ellos, pero cuando llegd, penso:
“ahora no es apropiado acercarme con estos bhikkhus al Tathagata que ha morado solo durante
tres meses”. Entonces, habiendo dejado a estos bhikkhus en un lugar cercano, se acercé solo al
Maestro. Palileyyaka, cuando lo vio, cogi6 el palo y arremetié contra Ananda. Cuando vio esto,
el Maestro dijo: “Palileyyaka, apartate, apartate; no obstruyas; él es mi servidor’. Palileyyaka
dejo el palo, y en ese mismo momento ofrecid recibir el cuenco y hdbito del Venerable. Pero el
monje no se los dio. El elefante pens6: “Si €l es versado en las reglas, no colocara sus requisitos
en la plancha de piedra donde se sienta el Maestro”. El monje colocé su cuenco y habito en el
suelo, en otro lugar. Dicen que esos que observan las reglas de disciplina no colocan sus
requisitos en el asiento o cama de sus maestros.

El monje se acercé y reverencio al Maestro. Después se senté a un lado. El Maestro pregunt6:
“;Ananda, has venido solo?” Cuando escuché que habia venido con quinientos bhikkhus, el
Maestro dijo: “pero, ;dénde estdn ellos?”” El monje dijo: “como no sabia como se sentiria usted,
los dejé afuera y vine solo”. “Que ellos vengan”. El monje hizo que vinieran. Esos bhikkhus se
acercaron, reverenciaron al Maestro y se sentaron a un lado. Después de intercambiar cortesias,
esos bhikkhus dijeron: “Venerable, el Sublime, el delicado Buddha, el principe delicado, debe
haber experimentado dificultades, estando aqui solo durante tres meses. Porque no hubo nadie
que le diera agua y que realizara los deberes”. El Maestro respondi6: “bhikkhus, todas la tareas
fueron realizadas por el elefante Palileyyaka. Cuando uno tiene un compafiero como éste, es
apropiado vivir solo. Pero si uno no obtiene tal compafiero, en verdad es mejor andar solo”.

Después pronuncié estos tres versos del capitulo del Elefante:

Si uno consiguiese a un compafiero sagaz con quien andar, un sabio que vive bien,
superando todos los peligros, uno deberia andar con éste, contento, atento.
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Si uno no consiguiese a un compaiero sagaz con quien andar, un sabio que vive bien,
deberia andar solo como el rey que ha abandonado el reino conquistado, como el elefante
Matanga en la selva.

Es mejor andar solo, no hay compafierismo con el necio. Uno deberia andar solo y no
hacer males, despreocupado como el elefante Matanga en la selva.8

Al finalizar ese verso, esos quinientos bhikkhus se establecieron en el estado de Arahant. El
monje Ananda report el mensaje enviado por Anathapindika y dijo: “Venerable, cincuenta
millones de discipulos nobles encabezados por Anathapindika anhelan vuestro regreso”. El
Maestro dijo: “Siendo asi, toma mi cuenco y habito”. Después parti6. El elefante se adelantd y
permanecié bloqueando, a lo ancho, el sendero. “Venerable, ;qué hace el elefante?” “Bhikkhus,
€l desea ofrecerles comida. Por mucho tiempo éste fue mi asistente. No es apropiado importunar
su mente y herir sus sentimientos. Regresad bhikkhus”. Entonces el Maestro regresé con los
bhikkhus. El elefante entr6 en la densa jungla, recolectd diversos frutos, yaca, plitanos y otros,
hizo una pila, y al dia siguiente se los ofrecid a los bhikkhus. Pero los quinientos bhikkhus no
pudieron consumir todo. Al finalizar la comida, el Maestro tomé su cuenco y hébito, y parti6. El
elefante lo acompaiié. Después se adelanté a los bhikkhus, bloqued el sendero y se detuvo
mirando al Maestro. “Venerable, ;qué hace el elefante?” “Bhikkhus, éste piensa despedirse de
ustedes y hacerme volver a la jungla”. Entonces el Maestro dijo: “Palileyyaka, ésta es mi partida
sin regreso. En esta existencia tuya no existe la posibilidad de alcanzar jhana o introspeccién o
sendero o fruicion. jDetente!” Cuando escuchd esto, el elefante introdujo la trompa en su boca, y
retrocediendo, partio llorando. Si el Maestro se hubiera quedado, €l lo hubiera asistido durante el
resto de su vida de la misma manera. Cuando el Maestro arrib6 en la vecindad de ese poblado,
dijo: “Palileyyaka, a partir de aqui, éste no es territorio tuyo. El asentamiento humano es
peligroso. Detente”. El elefante alli mismo se detuvo, y cuando desaparecié del campo de visién
del Maestro, se le parti6 su corazén. Con fe en el Maestro murid, y renacié en el plano de los
devas Tavatimsa en una mansion dorada de treinta leguas de tamafio, circundado por mil ninfas.
Su nombre fue el deva Palileyyaka.

El Maestro fue por etapas al monasterio del Parque de Jeta. Cuando supieron que el Maestro
habfia regresado, los bhikkhus de Kosambi fueron a verlo para pedirle perdon. El rey de Kosala
escuchd: “dicen que estos bhikkhus pendencieros han llegado”. Después se acercé al Maestro y
le dijo: “Venerable, yo no les daré permiso para entrar en mi reino”. “Gran rey, estos bhikkhus
son virtuosos. Fue s6lo por una disputa entre ellos que no siguieron mi palabra. Ahora vienen a
pedirme perdén. Gran rey, dejad que vengan”. También Anathapindika dijo: “Venerable, yo no
les daré permiso para entrar al monasterio”. Pero el Sublime desaprobé su palabra y permaneci6

84 Dhammapada versos 328-330. Sn. 286; Vin. iii 496; M. iii 192
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en silencio. Cuando esos bhikkhus llegaron a Savatthi, el Sublime ordendé que les dieran
alojamiento separado del resto. Los otros bhikkhus no se acercaron ni les hicieron compaiiia.
Diversos visitantes preguntaron al Maestro: “;quiénes son los bhikkhus pendencieros de
Kosambi?” Entonces el Maestro se los mostré diciendo: “estos”. Los visitantes los sefialaron con
el dedo y dijeron: “son estos”. Los bhikkhus de Kosambi, avergonzados, incapaces de levantar la
cabeza, se postraron a los pies del Sublime y le pidieron perdén. El Maestro dijo: “bhikkhus,
habéis hecho algo grave. Después de renunciar bajo la guia de un Buddha como yo, y no
obstante que promovi la concordia, vosotros no seguisteis mi palabra. Aun los sabios de antafio,
después de escuchar el consejo de sus padres que habian sido condenados a muerte, no
desobedecieron. Incluso después de que sus padres fueron ejecutados, ellos reinaron en dos
paises”. Entonces el Maestro relaté de nuevo el Jataka de Kosambi. Dijo: “asi el principe
Dighavu, aun cuando estaban ejecutando a su padre y madre, no desobedecié su consejo.
Después obtuvo la mano de la hija de Brahmadatta y reiné en ambos paises, Kasi y Kosala. Algo
grave ha sido hecho por vosotros al no escuchar mi consejo”. Luego pronuncio este verso:

6. Los otros no comprenden: “Nosotros moriremos en este mundo”. Pero en esos que aqui
comprenden asi, las disputas cesan.

Al final del verso los bhikkhus congregados se establecieron en la fruiciéon de entrada en la
corriente y otras.

[Fin de la] quinta, la historia de los bhikkhus de Kosambi

k ok ok sk sk
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6. MONJE MAHAKALA$

Al que vive contemplando lo placentero (subhanupassim): El Maestro, cuando estaba
residiendo en el bosque de Simsapa, cerca de la ciudad de Setabya, expuso esta ensefianza del
Dhamma con relacién a Mahakala y Culakala.

En la ciudad de Setabya vivian tres hermanos propietarios: Mahakala, Majjhimakala y Cualakala.
El mayor y el menor traian mercancias de diferentes regiones en quinientas carretas, mientras
que Majjhimakala se dedicaba a vender esa mercancia traida. En una ocasiéon ambos hermanos,
después de conseguir diversas mercancias con las quinientas carretas, fueron a Savatthi y se
detuvieron entre Savatth y el monasterio del Parque de Jeta. Al atardecer, Mahakala vio que los
nobles discipulos de Savatthi, con flores, perfumes, etc., iban al monasterio a escuchar el
Dhamma. El pregunté: “; A donde van ellos?” Después de escuchar la razén, pensé: “yo también
iré”. Le dijo a su hermano menor: “hermano, cuida estas carretas; yo iré a escuchar el Dhamma”.
Fue al monasterio, rindi0 homenaje al Tathagata y se sentd en la parte externa de la
congregacion. El Maestro lo vio y expuso un discurso gradual, acorde a su capacidad, acerca de
la contaminacién, bajeza y desventaja de los placeres sensoriales. Para esto utilizé varios
discursos como el Discurso del Agregado del Sufrimiento y otros. Habiendo escuchado esto,
Mahakala pensé: “Cuando uno va al otro mundo no se puede llevar consigo ni riquezas ni
familiares. ;Qué sentido tiene la vida del hogar? Renunciaré¢”. Cuando la multitud se retird,
Mahakala se acercé al Maestro, lo reverencid y solicitd la ordenacion. El Maestro le pregunto:
“¢Hay alguien de quien debas obtener consentimiento?” El respondid: “Venerable, tengo un
hermano menor”. “Entonces consulta con éI”. “Bien, Venerable”. Después Mahakala fue, hizo
llamar a su hermano menor y le dijo: “hermano, dispén de toda esta riqueza”. “Pero hermano,
(qué hard usted?” “Yo renunciaré bajo la guia del Maestro”. No obstante que su hermano menor
le suplicé en varias formas que no se ordenara, no lo pudo impedir. Entonces dijo: “bien, sefor,
haga como le parezca”. Mahakala recibi6 la ordenacion bajo la tutela del Maestro. Después
Culakala también se ordend pero con el pensamiento: “yo regresaré a la vida laica junto con mi
hermano”.

Tiempo después Mahakala se acercé al Maestro y le pregunt6 sobre los deberes en la ensefianza.
Cuando el Maestro le dijo que hay dos deberes, Mahakala dijo: “Venerable, debido a que
renuncié siendo mayor, no podré satisfacer el deber de los Textos, pero satisfaré el deber de
vipassana”. Después recibid instrucciones de meditacién que permiten alcanzar el estado de
Arahant, en particular, la practica ascética del cementerio —cuando todos duerman, pasada la

85 Dhammapada-Atthakatha i 42.
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primera vigilia de la noche, uno va al cementerio, y al amanecer, cuando todos se han levantado,
regresa al monasterio -.

La cuidadora del cementerio, de nombre Kali, encargada de quemar los cuerpos, vio el lugar
donde Mahakala caminaba, se sentaba y permanecia de pie, y decidié investigar. Como ella no
entendia lo que el monje hacia, cierto dia encendié una lampara en la choza, trajo a su hijo e hija,
y se escondid en un rincon del cementerio. Cuando el monje llegé a media noche, ella se le
acercd, lo saludé respetuosamente, y dijo: “Venerable, ;el sefior estd residiendo en este lugar
nuestro?” “Si, devota”. “Venerable, es apropiado que esos que residen en el cementerio sigan
ciertas reglas”. El monje no dijo: “;por qué nosotros deberiamos observar tus reglas?” Pero dijo:
“Devota, ;qué es apropiado hacer?” “Venerable, es apropiado informar al jefe del poblado, al
monje mds antiguo del monasterio, y también a los cuidadores del cementerio”. El monje
preguntd: “;por qué motivo?” “Cuando los ladrones roban, son perseguidos por los propietarios,
entonces se esconden o dejan la mercancia robada en el cementerio y huyen. Después los
residentes del cementerio tienen problemas. Pero cuando se informa a estos, se evitan problemas
porque ellos saben que el reverendo reside en el cementerio y no es un ladrén. Por lo tanto, es
apropiado informarles”.

El monje pregunté: “;Hay alguna otra cosa que se deba hacer?” “Sefior, mientras el venerable
resida en el cementerio se debe abstener de comer pescado, carne, sésamo, harina, aceite y
melaza; no debe dormir durante el dia, no debe ser indolente, debe ser diligente, honesto, sin
falsedad y debe tener buena disposicion; debe venir aqui al anochecer cuando todos duermen y
regresar al monasterio al amanecer, cuando todos se han levantado”. Ella continu6: “sefior, si el
venerable, residiendo de esta manera en este lugar, logra alcanzar la cima, es decir, lo que debe
ser hecho por un renunciante, entonces yo colocaré el cuerpo en la pira funeraria y le rendiré
honores con flores y perfumes. Si el venerable no logra su objetivo, entonces, en ese caso,
encenderé la pira funeraria, traeré el cuerpo, arrastrdndolo con un pincho, lo despedazaré con un
hacha, y arrojaré estos pedazos al fuego”. El monje dijo: “bien, sefiora. Cuando tenga un cuerpo
adecuado para mi meditacién, me informa”. Ella asinti6 diciendo: “muy bien”. De esta forma, el
monje realizd sus deberes ascéticos en el cementerio. Pero su hermano, el monje Culakala,
continuamente pensaba en la vida del hogar y recordaba a su esposa e hijos. Cilakala pensé: “mi
hermano esta haciendo algo muy dificil”.

En esa ocasidon una muchacha, hija de una buena familia, habia muerto sibitamente al anochecer.
Su cuerpo no mostraba signos de descomposicion y deterioro. Los familiares llevaron su cuerpo
al cementerio al anochecer y también lefia y combustible. Le pagaron la tarifa a la cuidadora y le
dijeron: “quémala”. Después, partieron. Cuando Kalt quité la tela que cubria el cuerpo vio que
era una muchacha hermosa, muy atractiva. En ese momento pensé: “éste es un objeto apropiado
para el venerable”. Fue, lo salud6 respetuosamente y le dijo: “sefior, hay un objeto de meditacion
para el venerable. Venga y véalo”. El monje dijo: “bien”. Fue e hizo que ella quitara la tela que
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cubria el cuerpo. Lo inspeccioné desde las plantas de los pies hasta la punta de los cabellos de la
cabeza y dijo: “este cuerpo es demasiado agradable y hermoso”. Arrdjalo al fuego e inférmame
cuando esté chamuscado por las flamas”. Después regres6 a su lugar y se sentd. La cuidadora
hizo esto y después le informé al monje. El fue e inspecciond el cuerpo chamuscado. Donde las
flamas habian ardido bastante, el color del cuerpo era como una vaca moteada, las piernas
estaban dobladas, las manos torcidas, la frente estaba sin piel. El monje pensé: “antes este cuerpo
desbordaba en belleza, pero ahora ha perecido, cesado”. Después fue a su lugar, se sentd y
contempld la cesacion y destruccion.

Realmente impermanentes son las formaciones, su naturaleza es el surgir y cesar.
Habiendo surgido, ellas cesan. Su pacificacion es la felicidad 3¢

Después de pronunciar este verso, desarrolld introspeccion y alcanzé el estado de Arahant junto
con las discriminaciones.

Después de que Mahakala alcanzé el estado de Arahant, el Maestro, circundado por la
comunidad de bhikkhus, viajando de lugar en lugar, llegd a Setabya, al bosque de Simsapa.’?
Cuando la gente escuchd que el Maestro habia arribado al bosque de Simsapa, las esposas de
Culakala pensaron: “recuperaremos a nuestro seior”. Ellas enviaron a un mensajero e invitaron
al Maestro. Ahora, cuando se invita al Maestro es la costumbre enviar a cierto bhikkhu primero
para informar a los anfitriones que hay que preparar un asiento no circunscrito para los Buddhas.
El asiento preparado debe estar en el medio, en un lugar central, para el Venerable Sariputta a la
derecha del Buddha, y para el Venerable Mahahoggalana, a la izquierda. Y en ambos flancos se
preparan los asientos para la congregacién de bhikkhus. Entonces, Mahakalatthera envié a
Culakala: “Culakala, ve ti primero y explica sobre la preparacién de los asientos”. Cuando
Culakala llegd, a partir de ese momento, la gente de la casa se burld de €l, y sin hacer caso,
prepard los asientos altos para los nuevos bhikkhus, y los asientos bajos para los bhikkhus mds
antiguos. Culakala dijo: “no hagdis asi; no preparéis los asientos bajos arriba y los asientos altos
abajo”. Pero las mujeres ignoraron sus palabras y dijeron: “;por qué renunciaste sin
consultarnos? ;Con quién has renunciado? ;Por qué has venido aqui?” Haciendo pedazos los
habitos que lo cubrian, ellas lo vistieron con ropas blancas, colocaron una corona de flores en su
cabeza y lo enviaron: “ve y trae al Maestro. Nosotras prepararemos los asientos”. Ahora, esos
que han sido bhikkhus por poco tiempo, ni siquiera una temporada de lluvias, cuando regresan a
la vida laica no sienten vergiienza. Por lo tanto él, despreocupado con su nueva apariencia, fue,
saludd respetuosamente y trajo al Maestro junto con la comunidad de bhikkhus. Cuando la
comunidad de bhikkhus terminé de comer, las esposas de Mahakala pensaron: “ellas recuperaron
a su sefior, ahora nosotras recuperaremos a nuestro sefior”’. Entonces invitaron al Maestro para el

86 D. i 129, 161; S. i 160, 398, J. i 22.
87 Dalbergia sissoo. También en este bosque el Buddha imparti6 el famoso discurso “Un Pufiado de Hojas”.
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dia siguiente. Pero en esa ocasion enviaron a otro bhikkhu para la preparacion de los asientos, y
las esposas de Mahakala no tuvieron la oportunidad de hacer su cometido. Cuando el Buddha y
la comunidad de bhikkhus se sentaron, ofrecieron la comida. Culakala tenia dos esposas,
Majjhimakala, cuatro, pero Mahakala tenia ocho. Los bhikkhus que deseaban comer se sentaron
y comieron la comida. Esos que deseaban salir, se levantaron y se fueron. El Maestro se sent6 y
comi6. Al finalizar la comida, esas mujeres hablaron: “que Mahakala se encargue del
agradecimiento; €l después regresard; vosotros regresad primero”. El Maestro asintid y se fue
primero. Cuando el Maestro lleg6 a la puerta del poblado, los bhikkhus, molestos, dijeron: “;qué
ha hecho el Maestro? ;Lo hizo intencionalmente o no? Ayer, cuando vino Culakala, fue el fin de
su vida mondstica. Hoy vino primero otro bhikkhu y no hubo peligro. Pero ahora ha dejado a
Mahakala. El es virtuoso y disciplinado. ;Tendra un fin su vida mondstica?” Cuando escuché
esto, el Maestro los interrumpié y dijo: “bhikkhus, ;de qué habléis?” Ellos le reportaron este
asunto. “Bhikkhus, vosotros considerdis a Mahakala como Cilakala?” “Si, Venerable. Ciilakala
tiene solamente dos esposas, pero Mahakala tiene ocho. Venerable, atrapado, acorralado por ocho
esposas, ;qué hard?” El Maestro dijo: “bhikkhus, no habléis asi. Culakala, que vive
contemplando asiduamente muchos objetos placenteros, es como un arbol débil al borde de un
precipicio, pero mi hijo Mahakala, que vive contemplando lo desagradable, es inconmovible
como una montafia de piedra s6lida”. Después pronuncié estos versos:

7. Al que vive contemplando lo placentero, incontrolado en los sentidos e inmoderado en
la comida, indolente, bajo en esfuerzo, Mara, de verdad, conquista a ese como el viento
[derriba] al arbol débil.

8. Al que vive contemplando lo no placentero, bien controlado en los sentidos y
moderado en la comida, con fe, firme en energia, Mara, de verdad, no conquista a ese
como el viento [no derriba] a la montafa de roca.

Las ex-esposas acorralaron a Mahakala y dijeron: “;por qué renunciaste sin consultarnos? Ahora,
(volverds a ser laico o no?” Cuando ellas pensaban quitarle sus tinicas amarillas, Mahakala,
discerniendo sus designios, se levanté del asiento, despegd por el aire por medio de poderes
sobrenaturales, y partié en dos el techo de la casa. Después aterriz6 en el preciso momento en
que el Maestro estaba finalizando de pronunciar estos versos, se inclind y rindié homenaje a los
pies del Tathagata.

Mahakalattheravatthu chattham

[Fin de 1a] sexta, la historia del monje Mahakala
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7. DEVADATTA-VATTHUS38

El contaminado (anikkasavo): El Maestro, cuando estaba residiendo en el monasterio del
Parque de Jeta, impartié esta instrucciéon del Dhamma con relaciéon a una tinica amarilla
obtenida por Devadatta.

En cierta ocasion los dos discipulos principales, cada uno con su séquito de quinientos bhikkhus,
habiendo reverenciado y obtenido permiso del Maestro, fueron desde Rajagaha al monasterio del
Parque de Jeta. Alli un dia el Venerable Sariputta, ofreciendo agradecimiento, expuso el Dhamma
de la siguiente manera: “devotos, si alguien realiza un ofrecimiento sin instigar a otros para que
den, entonces esta persona obtiene, en los lugares donde reaparece, la dicha de la riqueza, pero
no obtiene la dicha del séquito. Si alguien no da pero instiga a otros para que den, éste obtiene,
en los lugares donde reaparece, la dicha del séquito, pero no obtiene la dicha de la riqueza. Si
alguien no da y no instiga a otros para que den, éste no obtiene, en los lugares donde reaparece,
ni siquiera un poco de sopa de arroz para llenar el vientre, y ademas es indigente, carenciado.
Cuando alguien da e instiga a otros para que den, éste obtiene, en los lugares donde reaparece,
incluso en cien, mil, cien mil existencias, las dichas de la riqueza y séquito”.

Cierto hombre sabio, después de escuchar esta ensefianza, pensd: “esta exposicion del Dhamma
es realmente maravillosa, es realmente extraordinaria; se expuso una buena razén; es apropiado
que realice una accién que produzca estos dos logros”. Después invitd al monje diciendo:
“Venerable, aceptad mafiana nuestra comida”. “Devoto, ;la invitacién es para cudntos
bhikkhus?” “Pero, Venerable, ;cuantos hay en vuestro grupo?” “Devoto, aproximadamente mil”.
“Venerable, aceptad mafiana la comida con todos los bhikkhus”. El monje acept6. Luego el
devoto fue a la ciudad, de calle en calle, anunciando e instigando: “sefores, sefioras, mil
bhikkhus han sido invitados por nosotros. ;A cudntos bhikkhus podréis ofrecer comida vosotros?
.Y vosotros a cudntos?” Las familias dijeron, cada una de acuerdo a sus propios medios:
“nosotros ofreceremos a diez, nosotros ofreceremos a veinte, nosotros ofreceremos a cien”. El
devoto dijo: “en este caso, reundmonos en tal lugar; que cada uno traiga sésamo, arroz, ghee,
miel, melaza, etcétera, y que alli juntos preparemos la comida”.

Cierto propietario trajo una tinica amarilla perfumada valuada en cien mil y se la dio al devoto
diciendo: “si tu provision para la comida no es suficiente, véndela y dispén de aqui lo que falta;
pero si tu provision es suficiente, ofrécela al bhikkhu que mas te plazca”. Toda la provision para
el ofrecimiento fue suficiente y no hubo necesidad de vender la tinica. El devoto pregunt6 a los
alli congregados: “sefiores, esta tinica amarilla fue donada por cierto propietario, pero sobréd. ;A

88 Dhammapada-Atthakatha i 49.
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quién se la ofrecemos?” Algunos dijeron: “Al monje Sariputta”. Otros dijeron: “el monje
Sariputta tiene el habito de venir en ocasion de la cosecha y después partir, pero Devadatta es
nuestro compafiero tanto en la prosperidad como en la adversidad, siempre disponible como una
jarra de agua; ofrezcdmosla a Devadatta”. Después de largas deliberaciones, cuando hubo
mayoria, dijeron: “hay que dérsela a Devadatta”. Entonces se la dieron a él. Devadatta corto,
cosid, tifii6 la tela, y usé una parte como habito interior y la otra como hébito exterior. Las
personas, cuando lo vieron usando estos hébitos, dijeron: “estos hdbitos no son apropiados para
Devadatta, pero son apropiados para Sariputta. Devadatta anda usando el hébito interior y
exterior inadecuadamente”. Cierto bhikkhu residente fordneo, que habia venido de Rajagaha a
Savatthi, se acercé y reverencid al Maestro. Cuando el Maestro le pregunté sobre los dos
discipulos principales, este bhikkhu le relaté todo este asunto. El Maestro dijo: “bhikkhu, no sélo
ahora sino también en el pasado Devadatta usé hédbitos que no eran adecuados”. Después relatd
el pasado.

En el pasado, cuando Brahmadatta reinaba en Varanasi, cierto residente de esta ciudad era un
cazador de elefantes. El se ganaba la vida matando elefantes y vendiendo sus colmillos, ufias,
entrafias y carne. En un bosque habia miles de elefantes pastando. En ese mismo lugar residian
varios Buddhas individuales. Los elefantes, cuando se cruzaban con los Buddhas individuales, se
acercaban y los saludaban respetuosamente arrodillindose. Después partian. Un dia el cazador de
elefantes vio esto y pensd: “Yo los mato con mucha dificultad. Ahora ellos se arrodillan y
saludan reverencialmente a estos individuos. Debe ser por la tinica amarilla”. Entonces se le
ocurrig: “ahora me corresponde a mi conseguir una tdnica amarilla”. Fue al lago donde un
Buddha individual se estaba bafando y hurt6 su tunica amarilla. Luego se envolvid hasta la
cabeza con la tinica con una lanza en mano y esperd sentado hasta que vinieran los elefantes.
Los elefantes, cuando lo vieron, percibiendo que era un Buddha individual, se acercaron, lo
reverenciaron, y partieron. Después fue por detras del dltimo de la manada, arroj6 la lanza y lo
mat6. Le arrancé los colmillos y enterrd el resto en la tierra. Después partié. En esa época el
bodhisatta habia renacido como elefante y era el lider de esa manada, el jefe de los elefantes. El
cazador seguia matando elefantes utilizando la misma estratagema. El lider de la manada, al
descubrir que cada vez habia menos elefantes, pregunté: “;A donde se han ido los elefantes?
Cada vez hay menos”. “Sefior, no sabemos”. El bodhisatta dijo: “ellos no se van sin haberme
preguntado antes. Debe haber algtin peligro”. Sospechando que el peligro se encontraba cerca del
lugar donde estaba sentado el individuo envuelto en la tinica amarilla, envié a los elefantes
adelante y €l fue por detrds. Después de que los elefantes lo reverenciaron y se fueron, ese
individuo se acomod¢ la tunica, se acercé y arrojé su lanza. El bodhisatta, fijando bien la
atencion, retrocedio y evitd la lanza. Comprendiendo que los otros elefantes habian sido matados
por este individuo, avanzé para atraparlo. El cazador se escondié detrds de un arbol. El elefante
penso: “utilizaré mi trompa para agarrarlo junto con el arbol y lo estrellaré contra la tierra”. Pero
en ese momento el cazador se quito la tinica amarilla. Cuando la vio, el elefante penso: “si lo
lastimo, la reverencia que siento hacia los cientos de miles de Buddhas, Buddhas individuales y
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Arahants desaparecerd”. Conteniéndose, le pregunté: “;Tu mataste a mis familiares?” “Si,
sefior”. “;Por qué realizaste tal depravacion? Habiendo usado la tiinica que sélo es apropiada
para aquellos libres de pasidn, no es correcto haber realizado tal accién. Has hecho algo muy
grave”. Reprendiéndolo una vez mads, pronuncio el verso que dice: “el contaminado [que vestird]

la tinica amarilla... de verdad, ese no merece la tinica amarilla”. Después lo dejé ir.

El Maestro relaté esta instrucciéon del Dhamma y establecié las identidades: “entonces, el
cazador de elefantes era Devadatta y el noble elefante que lo reprendid, era yo. Bhikkhus, no
s6lo en el pasado sino también ahora Devadatta usé la tinica de una manera no adecuada”.
Después pronuncio estos versos:

9. El contaminado que vestird la tinica amarilla, carente de control y veracidad, ése no
merece la tinica amarilla.

10. Pero ése que hubiera vomitado los contaminantes, bien establecido en las virtudes,
dotado de control y veracidad, ése, de verdad, merece la tinica amarilla.

Este significado se explica en el Jataka Chaddanta.3®
Al final de los versos el bhikkhu foraneo entr6 en la corriente. También muchos alcanzaron las

fruiciones de entrada en la corriente y otras. La exposicion fue benéfica para la multitud.

[Fin de la] séptima, la historia de Devadatta

& ok ok sk sk

897.1371.

41



8. SARIPUTTA%

Los que consideran lo esencial (saramatino) como no esencial (asare): El Maestro, cuando
estaba residiendo en Veluvana, imparti6 esta instruccién del Dhamma cuando fue informado por
los principales discipulos sobre la inasistencia de Saficaya.

Esta es la narrativa gradual. Hace cuatro incalculables y cien mil eones, en la ciudad llamada
Amaravati, el principe brahman llamado Sumedha, después de haber alcanzado excelencia en
todas las artes, y del deceso de su padre y madre, renunci6 a su riqueza valuada en varios cientos
de millones. Se retird y residié como anacoreta en los Himalayas. Alli desarrollé las absorciones
meditativas y conocimientos directos. En una ocasién fue por el aire y vio que la gente estaba
limpiando y preparando el camino para el Buddha Dipankara, de diez poderes, quien estaba por
arribar a la ciudad de Rammavati desde el monasterio Sudassana. Seleccioné una porcién del
camino y comenzd a limpiarlo. Cuando el Maestro llegd, habia una parte que no habia sido
completada. Entonces Sumedha colocé su manto de piel de antilope en el lodo y se tendi6 alli
mismo haciendo un puente y dijo: “Que el Maestro y la comunidad de bhikkhus pasen,
pisindome a mi, sin pisar el lodo”. Cuando el Maestro lo vio, dijo: “éste estd destinado a ser
Buddha. En el futuro, en cuatro incalculables y cien mil eones, serd el Buddha llamado Gotama”.
Después del Maestro Dipankara, que iluminé el mundo, surgieron veintitrés Buddhas que
iluminaron el mundo, y de quienes también recibié la profecia, a saber: Kondaifina, Mangala,
Sumana, Revata, Sobhita, Anomadassi, Paduma, Narada, Padumuttara, Sumedha, Sujata,
Piyadassi, Atthadassi, Dhammadassi, Siddhattha, Tissa, Phussa, Vipassi, Sikhi, Vessabhu,
Kakusandha, Konagamana y Kassapa. Después de desarrollar las treinta perfecciones, diez
inferiores, diez medias y diez superiores, renaci6 como Vessantara. En esa existencia realiz6
grandes ofrecimientos que hicieron temblar la tierra, e incluso ofrecié a su esposa e hijos.
Cuando muri6 en esa existencia renacié en el plano Tusita. Cuando el periodo de vida llegé a su
fin, los devas de los diez mil universos se congregaron y dijeron:

Deva, gran héroe, el tiempo ha llegado, desciende en el vientre de tu madre. Haciendo
cruzar a humanos y devas, revela el estado inmortal .91

Cuando eso fue dicho:

Habiendo indagado estos cinco: tiempo, region, continente, familia y madre, surge la gran
fama.

9% Dhammapada-Atthakatha i 52.
91 Bv. 305.
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Realiz6 estas cinco indagaciones, y después de morir en el plano de Tusita, reconectd en la
familia real de los Sakyas. A los diez meses emergid del vientre de su madre. Fue criado con
grandeza en esta familia. A los dieciséis afios, habiendo alcanzado gradualmente agraciada
juventud, disfrutaba del esplendor de la realeza, como en el mundo de los devas, en tres palacios
adecuados para las tres estaciones. Con el paso del tiempo, cuando estaba yendo al parque para
divertirse, vio tres mensajeros divinos, vejez, enfermedad y muerte, y regres6 al palacio
conmovido por el sentido de urgencia. Cuando salié la cuarta vez, vio a un asceta renunciante y
concibié aprecio por la renuncia, y pensd: “estd bien renunciar”’. Después fue al parque y pasé
todo el dia sentado al margen del estanque real. El deva Vissakamma, asumiendo la apariencia de
un barbero, se le acercd, lo visti6 y lo adorné. Después escuché la noticia del nacimiento de su
hijo, el principe Rahula. Comprendiendo el poder del afecto de un hijo, pensé: “debo cortar este
vinculo cuando todavia no es fuerte”. En el anochecer entr6 en la ciudad.

En verdad, dichosa es esa madre, en verdad, dichoso es ese padre; en
verdad, dichosa es esa esposa de uno como éste.

Cuando escuchd este verso, pronunciado por la hija de la hermana de su padre, llamada
Kisagotami, dijo: “he escuchado este verso de dicha”. Se quité su collar de perlas y se lo envi6 a
ella de regalo. Después entrd a su residencia y se sentd en su lecho regio y observo a las
danzarinas durmiendo desalifiadas. Descorazonado, desperté a Channa, hizo traer a Kandaka, lo
montd, y circundado por los devas de los cien mil universos, acompafiado por Channa, parti6
efectuando la gran renuncia. Cuando llegé al margen del rio Anomana se retiré del mundo. Por
etapas fue a Rajagaha. Alli, después de obtener comida, se sentd en la cuesta de la colina
Pandava y fue invitado por el rey de Magadha a ser rey. No obstante que rechaz6 esta invitacion,
acepto regresar a este reino después de alcanzar la omnisciencia. Al tiempo se acercé a Alara y
Udaka, pero insatisfecho con los logros obtenidos junto a ellos, se retird y se dedicd, durante seis
afios, al gran esfuerzo. En el dia de luna llena del mes de Visakha comi6 la crema de arroz
ofrecida por Sujata. Después hizo que su cuenco dorado fuera llevado por la corriente del rio
Nerafijara y paso el dia en el bosque Mahavana en varios estados meditativos. Al atardecer
escucho los elogios de Kala, rey de Nagas, ascendid al recinto del arbol Bodhi, esparci6 el heno
que habia sido dado por Sottiya, se sentd y realiz la resolucion: “no cambiaré mi postura hasta
que mi mente se haya liberado completamente de los contaminantes”. Sentado, mirando hacia el
Este, antes de que se pusiera el sol, destruy6 al ejército de Mara. En la primera vigilia de la
noche alcanzo6 el conocimiento de sus vidas pasadas. En la vigilia media alcanzé el conocimiento
de la muerte y reaparicion de los seres. Al concluir la dltima vigilia contemplé los modos de la
condicionalidad, y al amanecer realizé la omnisciencia. Adornado con todas las cualidades, a
saber, los diez poderes, las cuatro certezas, etcétera, permanecio siete semanas en las cercanias
del arbol Bodhi. En la octava semana, sentado al pie de la higuera de bengala del cabrero,
reflexioné sobre la profundidad del Dhamma, y su mente se incliné hacia la inactividad. El
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brahma Sahampatti, circundado por brahmas de los diez mil universos, le suplico que ensefiara el
Dhamma. Después de inspeccionar el universo con el ojo del Buddha, acepté la invitacién del
brahma, y consider6: “;a quién deberia yo enseflar primero el Dhamma?” Entonces,
comprendiendo que Alara y Udaka estaban muertos, recordé los muchos servicios prestados por
el grupo de cinco ascetas. Se levanté de su asiento y fue a la ciudad de Kasi. En el camino
converso con Upaka, y arrib6 el dia de luna llena del mes de Asalha al lugar de residencia del
grupo de cinco, el Parque de los Venados, Isipatana. No obstante que ellos no se comportaron
adecuadamente, él logré convencerlos e hizo que bebieran el elixir inmortal, comenzando con
Annatakondaiina y ciento ochenta millones de devas. Alli puso en movimiento la excelente rueda
del Dhamma, y en el quinto dia hizo que todos esos bhikkhus se establecieran en el estado de
Arahant. Ese mismo dia, comprendiendo que Yasa poseia las condiciones necesarias, y que éste
habia partido de noche, disgustado, abandonando su hogar, al verlo lo convocé diciendo: “ven
Yasa”. Y esa misma noche hizo que alcanzara el fruto de entrada en la corriente, y al dia
siguiente, el estado de Arahant. También hizo que los cincuenta y cuatro amigos de Yasa se
ordenaran de acuerdo con la férmula, “'ven, bhikkhu', y alcanzarés el estado de Arahant”.

Asi, cuando habia sesenta y un Arahants en el mundo, el Buddha, después de pasar la temporada
de lluvias y realizar la ceremonia de invitacion, envié a los sesenta bhikkhus a todos los puntos
cardinales diciendo: “bhikkhus, andad... ”92 El Maestro fue a Uruvela. En el camino, en el
bosquecillo Kappasika, instruy6 a los treinta jovenes del grupo de Bhadda, quienes alcanzaron
los estados de santidad; el dltimo de ellos entrd en la corriente, mientras que el primero alcanz6
el sendero de no retorno. Todos ellos fueron ordenados de acuerdo con la formula: “ven,
bhikkhu”. Después fueron enviados a todos los puntos cardinales. El Buddha continué hacia
Uruvela donde realizé tres mil quinientos milagros, e instruy6 a los tres hermanos?3 con cabello
trenzado y sus séquitos de mil ascetas con cabello trenzado. A ellos también los ordend de
acuerdo con la férmula: “ven, bhikkhu”. Después los congregd en Gayasisa, impartié el Sermon
del Fuego, y los estableci6 en el estado de Arahant. Circundado por estos mil Arahants, fue al
bosque Latthivana, cerca de la ciudad de Rajagaha pensando: “me liberaré de la promesa que le
hice al rey Bimbisara”. La gente de Rajagaha escuchd: “dicen que el Maestro ha arribado”. El
Maestro impartié una agradable exposiciéon del Dhamma al rey, que habia venido con ciento
veinte mil brahmanes duefios de casa. El rey y ciento diez mil individuos se establecieron en el
fruto de la entrada en la corriente, y diez mil brahmanes se establecieron en los Refugios. Al dia
siguiente, cuando el Maestro entré en Rajagaha, Sakka, rey de los devas, que habia asumido la
apariencia de muchacho joven, elogié sus nobles cualidades. Al finalizar la comida, acepto el
monasterio Veluvana y alli mismo establecid su residencia. Aqui fue donde Sariputta y
Moggallana se acercaron a €l.

92 Vin.i27-8.
93 Uruvela-Kassapa, Nadi-Kassapa y Gaya-Kassapa.
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Esta es la narrativa gradual. Antes del surgimiento del Buddha, no lejos de Rajagaha, habia dos
poblados de brahmanes, el poblado Upatissa y el poblado Kolita. Un dia, en el poblado Upatissa,
una mujer brahmdn, llamada SarT, concibid, y en ese mismo dia, en el poblado Kolita, una mujer
brahman, llamada Moggali, también concibi6. Dicen que ambas familias tenfan un fuerte vinculo
de amistad que se extendia por siete generaciones y que ambas mujeres realizaron la ceremonia
de proteccion del embridon en un mismo dia. También, después de diez meses, dieron a luz a
ambos hijos el mismo dia. El dia de nombramiento, al hijo de la mujer brahmén, SarT, le dieron el
nombre Upatissa, porque era el hijo de la familia principal del poblado Upatissa, mientras que al
otro le dieron el nombre Kolita, porque era el hijo de la familia principal del poblado Kolita.
Ellos, cuando llegaron a la mayoria de edad, habian alcanzado excelencia en todas las ciencias.
Cuando era tiempo de ir al parque o al rio para divertirse, el joven Upatissa iba acompafiado con
quinientos palanquines dorados, mientras que el joven Kolita iba acompafiado por quinientas
carrozas tiradas por purasangres. Cada uno de ellos tenia un séquito de quinientos jovenes.
Anualmente habia en Rajagaha un evento llamado 'festival de la cima de la montafa'. Ese afo
ambos jévenes fueron al festival y se acomodaron en un divén en cierto lugar. Alli sentados, ellos
refan cuando habia ocasion de reirse, se entristecian cuando habia ocasién de entristecerse, y
daban ofrendas cuando era apropiado dar. Un dia, debido a la maduracién de la sabiduria, no
rieron cuando hubo ocasion de reirse, no se entristecieron cuando hubo ocasion de entristecerse,
y no dieron ofrendas cuando era apropiado dar. Ellos pensaron: “;por qué miramos esto? Antes
de que pasen cien afios todos estos quedardn en el olvido. Es apropiado que busquemos un
camino de liberaciéon”. Pensando en esto permanecieron sentados. Después Kolita le dijo a
Upatissa: “amigo Upatissa, td no estds alegre y contento como en otros dias. Te veo descontento.
(En qué piensas?” “Amigo Kolita, no tiene sentido estar mirando esto. Esto carece de valor. Es
apropiado buscar un camino para la liberacién de uno mismo. Yo estaba pensando en esto. Pero,
,por qué estds cabizbajo?” Kolita dijo exactamente lo mismo. Cuando comprendié que ambos
pensaban lo mismo, Upatissa le dijo: “nosotros hemos tenido un buen pensamiento, pero ahora es
apropiado renunciar para buscar el camino a la liberacion. ; Con quién renunciaremos?”

En esa ocasion un asceta llamado Saficaya estaba residiendo en Rajagaha junto con un gran
séquito de renunciantes. Ellos pensaron: “renunciaremos bajo su guia”. Después despidieron a
sus grupos de quinientos jovenes diciéndoles: “tomad los carruajes y palanquines y regresad”. De
esta manera, yendo cada uno en un carruaje y un palanquin, ellos renunciaron en la presencia de
Saficaya. A partir de la renuncia de Upatissa y Kolita, Saficaya alcanz6 el pindculo de la ganancia
y la fama. A los pocos dias ellos aprendieron toda la doctrina de Saficaya y le preguntaron:
“maestro, /tanta es vuestra doctrina o hay algo mds?” Saficaya respondid: “sélo esa doctrina y
ésta ha sido aprendida por vosotros”. Ellos pensaron: “en este caso, no tiene sentido practicar la
vida santa con éste. Nosotros renunciamos para buscar el camino de la liberacién. Esto no es
posible con este maestro, pero Jambudipa es extenso. Andando en poblados, localidades y
ciudades reales, ciertamente encontraremos algin maestro que exponga el camino de la
liberacion”. A partir de entonces, cuando escuchaban que en cierto lugar habia ascetas o
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brahmanes sabios, iban a ese lugar e investigaban. Pero estos ascetas y brahmanes no podian
responder las preguntas que ellos hacian. En cambio Upatissa y Kolita siempre podian responder
las preguntas que los otros hacian. De esta manera ellos recorrieron todo Jambudipa y regresaron
a sus propias casas. Luego acordaron: “amigo Kolita, el que alcance primero lo inmortal, que
informe al otro”.

Habiendo acordado esto, mientras estaban viviendo en sus propias casas, el Maestro arribé por
etapas a Rajagaha de la manera descrita, aceptd el ofrecimiento del monasterio Veluvana y alli
estableci6 residencia. En ese entonces, los sesenta y un Arahants habian sido enviados por el
Maestro a diferentes lugares para anunciar las virtudes de las Tres Joyas: “andad bhikkhus, para
beneficio de la multitud... ” Entre los bhikkhus del grupo de cinco, estaba el monje Assaji, quien
habia regresado a Rajagaha. Al dia siguiente, en la mafiana temprano, Assaji tomo su cuenco y
habito, y entré a Rajagaha en busca de comida. En esa ocasion el asceta errante, Upatissa, comio
temprano y se dirigié al cenobio de los renunciantes de Saficaya. Cuando vio a Assaji, penso:
“nunca antes he visto a alguien como éste. Debe ser uno de los Arahants en el mundo o uno en el
sendero que conduce al estado de Arahant. Y si yo me le acerco y le pregunto, «;amigo, por qué
has renunciado? ;Quién es tu maestro?»” Pero después pensd: “no es el momento oportuno para
hacerle una pregunta a este bhikkhu. Ha entrado en una casa en busca de comida. Mejor lo
seguiré por detrds como esos que necesitan que les indiquen el sendero”. Después de que Assaji
obtuvo comida cuando iba a cierto lugar, Upatissa, comprendiendo que deseaba sentarse, le
ofrecid su propia banca de renunciante. Después de la comida, le dio agua de su propia jarra.

Habiendo realizado de esta manera, los deberes hacia su maestro, e intercambiando saludos
cordiales con el monje que habia finalizado la comida, le dijo: “amigo, tus facultades son puras,
tu color de piel es claro, radiante; amigo, ;por qué has renunciado? ;Quién es tu maestro? ;De
quién es la doctrina que profesas?” El monje pensd: “estos renunciantes son hostiles a nuestra
ensefianza. Le mostraré la profundidad de esta ensefianza”. Explicdndole que €l era un mero
novicio, le dijo: “amigo, yo soy nuevo, recién ordenado, recién llegado a esta Disciplina y
Doctrina. Aqui yo no puedo exponer extensamente esta doctrina”. El asceta errante penso: “yo
me llamo Upatissa. Habla td, poco o mucho, de acuerdo a tu capacidad. Mia es la
responsabilidad de comprender esa doctrina en cientos, en miles de formas”. Después dijo:

Habla mucho o poco, dime sélo el significado, sélo lo que es benéfico para mi. ;Para qué
usar muchas letras?%4

94 V. iii 51.
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Después de que dijo eso, el monje pronuncid el verso que comienza: “De esas cosas que
provienen de una causa... 7 El asceta errante, habiendo escuchado las dos primeras lineas,
alcanz6 el fruto de entrada en la corriente, adornado en miles de formas. El monje Assaji finalizo
las otras dos lineas cuando Upatissa estaba establecido en la entrada en la corriente. Siendo uno
que ha entrado en la corriente, pero sin haber alcanzado un logro superior, Upatissa penso: “aqui
debe haber una razén”. Después dijo: “Venerable, no continde con la exposicion del Dhamma.
Con esto es suficiente. ;] Donde reside nuestro Maestro?” “En Veluvana”. “Siendo asi, Venerable,
vaya usted primero. Tengo un compafero. Tenemos un acuerdo mutuo, que el primero que
alcance lo inmortal le debe informar al otro”. Habiéndose inclinado a los pies del monje,
haciendo contacto en cinco puntos,” dijo: “una vez que me libere de esa promesa y encuentre a
mi compafiero, iré a la presencia del Maestro siguiendo el sendero por donde usted vino”.
Después de circunvalar a Assaji tres veces, manteniéndolo a su derecha, se despidié y fue
directamente al monasterio de renunciantes.

El renunciante Kolita, cuando lo vio, se le acercé y penséd: “hoy el color del rostro de mi
compafiero no es como otros dias; en verdad, él debe haber alcanzado lo inmortal”. Cuando lo
vio, dijo: “si, amigo, lo inmortal ha sido alcanzado”. Después pronuncié el mismo verso.”” Al
finalizar el verso, Kolita se establecié en el fruto de la entrada en la corriente y dijo: “amigo,
(donde dicen que reside nuestro Maestro?” “Amigo, dicen que reside en Veluvana. Asi me dijo
nuestro maestro, el monje Assaji”. “Siendo asi, amigo, vamos a ver a nuestro Maestro”. Siempre
fue la caracteristica del monje Sariputta,”® honrar a su maestro. Por lo tanto le dijo a su
compafiero: “amigo, hemos alcanzado lo inmortal. Le informaremos a nuestro maestro, el
renunciante Saficaya. Comprendiendo, €l también discernird el Dhamma. En caso de que no
discierna el Dhamma, nos creerd, ird a ver al Maestro, y escuchando la exposicién de los
Buddhas, realizard el sendero y fruiciéon”. Después ellos se acercaron a Saficaya.

Cuando los vio, Saficaya les preguntd: “queridos, ;habéis encontrado a alguien que os ensefie el
sendero a lo inmortal?” “Si, maestro. Hemos encontrado. El Buddha ha aparecido en el mundo.
El Dhamma ha aparecido en el mundo. El Sangha ha aparecido en el mundo. Usted anda en un
sendero que carece de sustancia, vacio. Venga, vayamos con el Maestro”. “Id vosotros. Yo no
puedo”. “;Por qué motivo?” “Yo soy maestro de mucha gente. Habiendo sido maestro,
convertirse en discipulo es como ser un vaso que recoge agua de un cantaro. No me sera posible

95 “Ye dhamma hetuppabhava, tesar heturi tathagato aha; Tesaii ca yo nirodho, evam vadt mahdasamano” ti. Vin. i
51. “De esas cosas que provienen de una causa, el Tathagata pronunci6 la causa y también su cesacién. Asi dijo el
gran asceta”. Vin. iii 51.

96 Se refiere a que al hacer la reverencia, el cuerpo toca el suelo en cinco puntos, a saber, cabeza, dos brazos y dos
piernas.

97 Que fue pronunciado por Assaji.

98 A partir de este momento, el comentario utiliza el nombre Sariputtatthera para referirse a él.
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ser discipulo”. “Maestro, no diga eso”. “Queridos, que asi sea. Id vosotros. Yo no puedo”.
“Maestro, a partir del momento en que el Buddha aparece en el mundo, mucha gente, una
multitud, se le acercard con perfumes, flores, etc., lo honrard solamente a él. Vayamos también
nosotros. ;Qué hard usted?” “Queridos, ;qué hay mds en el mundo, necios o sabios?” “Maestro,
hay muchos més necios. Ciertamente los sabios son escasos”. “Entonces, queridos, los sabios
irdn con el sabio asceta Gotama, y los necios vendrdn conmigo, a la presencia de este necio. Yo
no iré”. Después ellos partieron diciendo: “maestro, usted serd famoso”. A partir del momento en
que partieron, la congregacion de Saficaya se dividid y su cenobio se vacid. Saficaya, cuando vio
su cenobio vacio, vomité sangre caliente. Quinientos renunciantes partieron con ellos, pero
doscientos cincuenta de estos regresaron con Saficaya. Los otros doscientos cincuenta fueron con
ellos a Veluvana y se convirtieron en sus discipulos.

El Maestro estaba sentado en el medio de la cuadruple congregacion% exponiendo el Dhamma.
Cuando los vio a la distancia, se dirigi6 a los bhikkhus: “bhikkhus, estos dos compaiieros que
estdn viniendo, Upatissa y Kolita, serdn mi par augusto de discipulos principales”. Ellos
reverenciaron al Maestro y se sentaron a un lado. Sentados a un lado, le dijeron al Sublime:
“Venerable, nosotros quisiéramos obtener la ordenacion en la presencia del Sublime, quisiéramos
obtener la alta ordenacion”. El Sublime dijo: “venid, bhikkhus; el Dhamma ha sido bien
expuesto, caminad la vida santa para poner completamente un fin al sufrimiento”. En ese instante
ellos, como si fueran monjes de sesenta afos de antigiiedad, aparecieron usando cuencos y
habitos producidos por poderes sobrenaturales.

Después el Maestro imparti6 una exposicion del Dhamma de acuerdo a los temperamentos de la
congregaciéon. Con excepcion de los dos discipulos principales, todos los restantes alcanzaron el
estado de Arahant. Pero los dos principales discipulos no lograron establecerse en los senderos
superiores. ;Por qué motivo? Debido a la inmensidad de la perfeccion de la sabiduria de los
discipulos principales. El Venerable Mahamoggallana, en el séptimo dia de su ordenacidn,
mientras residia en la cercania del poblado Kallavala, en el reino de Magadha, experimentando
sopor y somnolencia, fue despertado por el Maestro. Escuchando una exposicién del Tathagata
sobre la contemplacién en los elementos, realizé los senderos superiores y alcanzé la cispide de
la perfeccion de la sabiduria de los discipulos. También el monje Sariputta, cuando habia pasado
un mes de su ordenacion, mientras residia junto con el Maestro en la cueva Stukarakhata, cerca de
Rajagaha, escuché el Discurso Vedanapariggaha,lo0 que estaba siendo impartido al renunciante
Dighanakkha, quien era su sobrino.!0! Sariputta reflexiond en el discurso, y como una persona
disfrutando la comida servida por otro, alcanzé la cispide de la perfeccion de la sabiduria de los
discipulos. Pero, si el Venerable Sariputta es el de mayor sabiduria, ;por qué él alcanzé la

99 Bhikkhus, bhikkhunis, devotos laicos y devotas laicas.
100 Este discurso también se conoce con el nombre de Dighanakha Sutta (M. ii 165).

101 Hijo de la hermana de Sariputta.
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perfeccion de la sabiduria de los discipulos después de Mahamoggallana? Debido a la
inmensidad del trabajo preliminar. Asi como gentes pobres, cuando tienen que viajar a alguna
parte, salen rdpidamente, y en el caso de reyes, se requiere realizar grandes preparativos como
enjaezar los vehiculos de elefantes etc, de la misma manera se debe entender esto.102

El mismo dia en que fueron recibidos en la orden, cuando las sombras se estaban alargando en
Veluvana, el Maestro congregé a los discipulos, otorgd a Sariputta y Moggallana el lugar de
discipulos principales, y recit6 el Patimokkha. Los bhikkhus se sintieron ofendidos y dijeron: “el
Maestro muestra favoritismo,!3 en realidad darle a los bhikkhus del grupo de cinco el lugar de
discipulos principales. Obviando esto, corresponderia darle preferencia a los cincuenta y cinco
bhikkhus liderados por Yasa. Evitando esto, corresponderia considerar a los treinta del grupo de
Bhadda. Si no los considera a ellos, entonces corresponderia darle preferencia a los tres
hermanos, Uruvela-Kassapa, etc. Pero el Maestro ha rechazado a todos estos monjes antiguos y
les da el lugar de discipulos principales a los dltimos renunciantes. Nos estd mirando la cara”.104
El Maestro pregunt6: “bhikkhus, ;qué habldis?” Cuando le reportaron este asunto, el Maestro
dijo: “bhikkhus, yo no doy la comida mirando la cara, solamente doy de acuerdo con la
aspiracion realizada por cada uno de ellos. En el caso de Affiatakondaffia, él hizo una ofrenda
del mejor cultivo de una cosecha nueve veces. Cuando hizo esto no aspiré a ocupar el lugar de
discipulo principal sino en ser el primero en realizar el estado mas elevado, el estado de
Arahant”. “Pero, ;cudndo Sublime?” “Escuchad, bhikkhus”. “Si, Venerable”. El Sublime relat
el pasado.

“Bhikkhus, hace noventa eones, el Sublime llamado Vipassi aparecié en el mundo. En ese
entonces, dos hermanos propietarios, Mahakala y Culakala, hicieron sembrar un gran campo de
arroz. Después, un dia, Culakala fue al sembradio de arroz, descascar6 un grano de arroz fresco y
lo comi6. Este grano estaba muy dulce. Deseoso de realizar un ofrecimiento de arroz fresco al
Sangha con el Buddha a la cabeza, se acerc6 a su hermano mayor y le dijo: “hermano, hagamos
descascarar y cocinar el arroz fresco y ofrezcdmoslo al Buddha”. “Hermano, ;qué dices? Nadie
antes ha descascarado arroz fresco y hecho un ofrecimiento, ni tampoco esto ocurrird en el
futuro. No destruyas el cultivo”. Culakala le suplic6 una y otra vez. Entonces Mahakala le dijo:
“En este caso, dividamos el sembradio en dos partes. Haz lo que quieras en tu parte, pero no
toques la mia”. Culakala estuvo de acuerdo y dividieron el sembradio. Contratdé a muchos

102 Egte sfmil explica que asi como en el caso de reyes los preparativos necesarios para viajar son mucho mayores,
de la misma manera la prictica de las perfecciones para los principales discipulos es mucho mayor que para el resto
de los discipulos.

103 Mukholokanena bhikkham deti. Literalmente “da comida mirando la cara”. Esta es una expresién idiomética que
significa favoritismo, discriminacion.

1041 5 expresion idiomadtica mukham oloketva, habiendo mirado la cara, aparentemente en pali tiene el mismo
significado que en espafiol. Cf. RAE definicion de Cara.
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trabajadores, quienes descascararon y cocinaron el arroz fresco con leche, sin agua, con ghee,
miel, azicar y otras exquisiteces. Después se lo ofrecié a la comunidad de bhikkhus con el
Buddha a la cabeza. Al final de la comida, Culakala dijo: “Venerable, que este primer
ofrecimiento superior sea para que yo alcance primero la realizacion del Dhamma superior”. El
Maestro, agradeciendo, dijo: “que asi sea”.

Después, cuando Culakala regres6, viendo que el sembradio estaba repleto de manojos de arroz,
experimentd los cinco tipos de regocijo, y pensd: “ciertamente, soy afortunado”. En el momento
de la espigacion, ofrecid junto con los pobladores la primera espiga. Cuando se segd, ofrecid el
fruto de la primera siega. Cuando crecié la vaina, ofrecid la primera vaina. Cuando hubo
manojos, ofrecié los primeros manojos, y asi con la primera trilla, primera molienda y primer
almacenamiento. De esta manera, Cilakala ofreci6 nueve veces los primeros frutos en una
cosecha. Y todas esas veces se repuso su sembradio en el lugar que él habia tomado y su cosecha
fue muy abundante. Porque ese que protege el Dhamma, en verdad, se estd protegiendo a si
mismo. Por eso el Sublime dijo:

En verdad, el Dhamma protege al que practica el Dhamma. El Dhamma bien practicado
conduce a la felicidad. Este es el beneficio del Dhamma bien practicado. El que practica
el Dhamma no va a un mal destino.!%

“Asi éste, en el tiempo del Buddha Vipassi, aspir6 a ser el primero en realizar el Dhamma
superior e hizo nueve veces el primer ofrecimiento. También en el tiempo del Buddha
Padumuttara, en la ciudad de Hamsavati, hace cien mil eones, hizo un gran ofrecimiento durante
siete dias, se inclin6 a los pies de ese Buddha y aspird a ser el primero en realizar el Dhamma
superior. De esta forma, bhikkhus, yo concedi lo que €l aspird. Yo no doy mirando la cara”.

“Venerable, ;que accion realizaron las cincuenta personas lideradas por Yasa?” “Ellos también
aspiraron al estado de Arahant en la presencia de un Buddha. Cultivaron muchas acciones
meritorias, aun antes de que el Buddha apareciera, fueron compaiieros realizando méritos,
ocupandose de los cuerpos de personas indigentes. Un dia vieron el cuerpo de una mujer
embarazada, la llevaron al cementerio para incinerarla. Cinco de ellos se quedaron en el
cementerio y el resto regresé al poblado. Cuando Yasa estaba perforando ese cuerpo con una
pica, mientras lo incineraba, ddndole vueltas, obtuvo la percepcion de lo desagradable. Entonces
€l mostro a los otro cuatro: “amigos, mirad este cuerpo aqui y alld, la piel chamuscada como una
vaca moteada, impuro, maloliente, repulsivo”. Ellos también obtuvieron la percepciéon de lo
desagradable. Después estos cinco regresaron al poblado y relataron este asunto a los
compaiieros restantes. El joven Yasa fue a su casa e informé este asunto a su padre, madre y
esposa, quienes desarrollaron también la percepcién de lo desagradable. Este fue el kamma

105 Vy-Py 272; J.1 215.
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pasado de ellos. Debido a esto la percepcion del cementerio surgié en Yasal% en el precinto de
mujeres, y como €l ya tenia una condicidn suficiente, alcanz6 esta distincion especifica. Lo
mismo ocurrié para el resto. Ellos obtuvieron lo que habian aspirado. Yo no doy mirando la
cara”.

“Pero, Venerable, ;qué accion realizaron los del grupo de Bhadda?” “Ellos también aspiraron al
estado de Arahant en la presencia de Buddhas anteriores. Realizaron méritos, incluso cuando el
Buddha no habia aparecido, cuando ellos eran treinta sinvergiienzas, escucharon la exhortacién
de Tundila,!7 y observaron los cinco preceptos durante sesenta mil afios. Asi ellos también
obtuvieron lo que habian aspirado. Yo no doy mirando la cara”.

“Pero, Venerable, ;qué accion realizaron Uruvela-Kassapa y los otros?” Ellos también aspiraron
al estado de Arahant y realizaron méritos. Hace noventa y dos eones, aparecieron dos Buddhas,
Tissa y Phussa. El padre del Buddha Tissa era un rey llamado Mahinda. Cuando éste alcanzé la
iluminacién, el primer discipulo principal fue el hijo menor del rey, y el segundo discipulo
principal fue el hijo del consejero espiritual del rey. El rey fue a ver al Maestro, y viéndolo junto
con ellos, dijo: «mi hijo mayor es el Buddha; mi hijo menor es el primer discipulo principal; el
hijo de mi consejero espiritual es el segundo discipulo principal». Después pronuncié una
expresion de alegria tres veces: «solamente mio es el Buddha; solamente mio es el Dhamma;
solamente mio es el Sangha. Homenaje a este Sublime, al Arahant, al completamente
Iluminado». Se incliné a los pies del Maestro y dijo: «Venerable, ahora yo estoy al final de mi
periodo de vida de noventa mil afios, como en el momento de sentarme a dormir. Mientras yo
viva, no vaya a las puertas de otras casas; acepte recibir solamente de mi los cuatro requisitos».
Habiendo recibido el consentimiento, el rey se dedicé a servir al Buddha continuamente. Pero
también habia otros tres hijos del rey. El hijo mayor tenia un séquito de quinientos soldados, el
hijo del medio, trescientos, y el hijo siguiente, doscientos. Ellos solicitaron a su padre permiso
para atender al Buddha: «nosotros también alimentaremos a nuestro hermano». Pero su padre no
les concedi6 el permiso. No obstante que ellos suplicaron una y otra vez, él no les concedi6 el
permiso. En esa ocasion se ocasioné un disturbio en la frontera y ellos fueron enviados para
pacificar la region. Cuando regresaron, su padre los abrazd, beso en la cabeza, y dijo: «hijos, os
concedo un deseo»”.

“Ellos aceptaron la oferta diciendo: «bien, su majestad». Al final de unos dias, el padre dijo:
«hijos, pedid otro deseo». Ellos dijeron: «su majestad, nosotros no deseamos otra cosa aparte de
alimentar a nuestro hermano. Concédanos este deseo». «Hijos, no les concedo esto». «Su
majestad, al menos concédanos siete afios». «Hijos, no les concedo esto». «En este caso, su
majestad, concedédnos seis, cinco, cuatro, tres, dos, un afio». «Hijos, no les concedo esto».

106 [_eer la historia de Yasa aqui.

107 Ma4s informacion sobre el Tundila Jataka se puede encontrar aqui.
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«Siendo asi, su majestad, concédanos siete meses, seis meses, cinco meses, cuatro meses, tres
meses». «Hijos, no les concedo esto». «Su majestad, que asi sea. Concédanos tres meses, un mes
para cada uno». El rey dijo: «bien, entonces alimentad a vuestro hermano por tres meses».
Contentos y satisfechos, saludaron al rey y regresaron a sus propios lugares. Ahora, los hermanos
tenian solamente un tesorero y un administrador para los tres. Ellos citaron a ambos y dijeron:
«nosotros observaremos diez preceptos durante estos tres meses, también usaremos la tdnica
amarilla y residiremos la temporada de lluvias junto con el Maestro. Encargaos vosotros de la
tarea de ofrecer la comida diaria, proveed comida blanda y dura a los noventa mil bhikkhus y los
mil soldados. Nosotros, a partir de ahora, no hablaremos con nadie».

“Los tres, junto con los mil soldados, tomaron los preceptos, vistieron la tinica amarilla y
residieron en el monasterio. El tesorero y el administrador asumieron la responsabilidad de
ofrecer la comida por turnos, utilizando las provisiones de los almacenes de los tres hermanos.
Pero sus hijos, llorando, también les reclamaban que les dieran comida. Entonces ellos, cuando la
comunidad de bhikkhus todavia no llegaba, les daban de comer a sus hijos. Como resultado de
esto, la comunidad de bhikkhus recibia s6lo la comida excedente, no la que habia al comienzo.
También el tesorero y el administrador tomaban ellos mismos la misma comida que era para sus
hijos. No pudieron resistir la tentacion de comida tan deliciosa. Ellos eran ochenta y cuatro mil.
Como comieron la comida que era para la comunidad de bhikkhus, cuando murieron, renacieron
en la esfera de espiritus carenciados. Pero los tres hermanos, después de morir, junto con los mil
hombres, renacieron en el mundo de los devas. Transmigrando del mundo de los devas al mundo
humano, del mundo humano al mundo de los devas, por noventa y dos eones. Asi los tres
hermanos aspiraron al estado de Arahant y realizaron acciones meritorias. Obtuvieron lo que
cada uno de ellos aspird. Yo no doy mirando la cara”.

En ese entonces, el administrador de ellos era el rey Bimbisara, y el tesorero era el devoto
Visakha. Los tres principes eran los tres ascetas con trenzas. Sus trabajadores renacieron como
espiritus carenciados y, transmigrando entre buenos y malos destinos, renacieron en este edn, en
el mundo de los espiritus carenciados, durante cuatro intervalos de Buddhas. Ellos se acercaron
al Buddha Kakusandha, cuyo periodo de vida era de cuarenta mil afios, que aparecid primero en
este eén, y preguntaron: «predecid cudndo obtendremos comida». El respondi6: «vosotros no
obtendréis ahora en mi tiempo, pero después, cuando la tierra haya crecido del tamafio de una
legua, aparecerd el Buddha Konagamana. Preguntadle a él». Después que pasé tanto tiempo,
cuando aparecié este Buddha, ellos le preguntaron. El también dijo: «en mi tiempo no
obtendréis, pero después, cuando la tierra haya crecido del tamafo de una legua, aparecera el
Buddha Kassapa. Preguntadle a él». Después que pasé tanto tiempo, cuando aparecié este
Buddha, ellos le preguntaron. El también dijo: «en mi tiempo no obtendréis, pero después,
cuando la tierra haya crecido del tamafio de una legua, aparecerd el Buddha Gotama. Entonces
habra un rey llamado Bimbisara, vuestro pariente. El realizard un ofrecimiento al Maestro. Esto
permitird que obtengdis una porciéon. Entonces obtendréis». Para ellos el intervalo entre Buddhas
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fue como el dia de mafiana. Cuando el Tathagata aparecid, el rey Bimbisara hizo un ofrecimiento
el primer dia, pero como ellos no obtuvieron una porcién, emitieron un sonido terrible durante la
noche, y se le aparecieron al rey. Al dia siguiente, el rey fue a Veluvana, e inform¢ este suceso al
Tathagata.

El Maestro dijo: “gran rey, por un periodo de noventa y dos eones, en el tiempo del Buddha
Phussa, ellos fueron vuestros parientes. Ellos comieron el ofrecimiento que debia ser dado a la
comunidad de bhikkhus. Después renacieron en el mundo de espiritus carenciados.
Transmigrando en diferentes estados de existencias, preguntaron a los Buddhas Kakusandha y a
otros cudndo obtendrian comida. De acuerdo a la prediccion de estos Buddhas, ellos estaban
esperando vuestro ofrecimiento. Ayer, cuando fue realizado el ofrecimiento, ellos no obtuvieron
una porcidn. Por esta razon emitieron ese terrible sonido. «Pero, Venerable, ;si doy ahora, ellos
obtendran una porcion?» «Si, gran rey». Al dia siguiente, el rey invitd a la comunidad de
bhikkhus encabezada por el Buddha, realiz6 un gran ofrecimiento, y dio una porcién diciendo:
«Venerable, a partir de ahora, que bebida y comida celestial sea conseguida por estos espiritus
carenciados». Y esto realmente ocurri6. Al dia siguiente, estos espiritus se aparecieron desnudos.
El rey inform¢ este asunto: «hoy, Venerable, ellos se me aparecieron desnudos». «Gran rey, esto
es porque no se ofrecieron ropas». Al dia siguiente, el rey ofrecié hdbitos a la comunidad de
bhikkhus encabezada por el Buddha, y dijo: «a partir de ahora, que estos espiritus carenciados
consigan ropas celestiales». En ese mismo instante tuvieron ropas celestiales; abandonando la
condicién de espiritus carenciados, se convirtieron en devas. El Maestro compartié méritos
exponiendo el Discurso Tirokutta,!%8 que comienza: «Fuera de los muros estdn... » Al finalizar
de compartir méritos tuvo lugar la comprension del Dhamma por parte de estos ochenta y cuatro
mil seres. Asi el Maestro relat6 la historia de los tres hermanos ascetas y esta exposicion del
Dhamma”.

“Pero, Venerable, ;qué hicieron los discipulos principales?” “Ellos aspiraron a ser discipulos
principales. Un incalculable y cien mil eones atrds, Sariputta renacié en una familia de
brahmanes de gran riqueza. Su nombre era Sarada. Moggallana renacié en una familia de
propietarios de gran riqueza. Su nombre era Sirivaddhana. También, en ese entonces, ambos eran
amigos, jugaban juntos en la tierra. Después del deceso de su padre, el joven Sarada recibié en
herencia la gran riqueza de su familia. Un dia fue a un lugar solitario y pensé: «yo s6lo conozco
la vida de este mundo, no conozco nada sobre la vida en otro mundo. Y en verdad, todos los
seres nacen y constantemente mueren. Es apropiado que renuncie y busque el Dhamma de la
liberacién». Después, €l se acerco a su amigo y le dijo: «amigo Sirivaddhana, yo renunciaré y
buscaré el Dhamma de la liberacién. ;podrds o no podrds renunciar también conmigo?» «No
podré amigo, renuncia solamente ti». Sarada pensé: «no es posible ir al otro mundo llevando

108 Para mayor informacion sobre el compartimiento de méritos y el discurso en que esta accion meritoria esta
basada véase el Tirokutta Sutta.
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amigos y compafieros. Lo hecho por uno mismo es solamente de uno mismo». Después hizo
abrir el cofre del tesoro y repartié su gran riqueza con mendigos, indigentes, viajeros y pobres.
Se fue al pie de una montaia y renuncié como asceta. Siguiendo su ejemplo, renunciaron uno,
dos, tres... setenta y cuatro mil ascetas con trenzas. Sarada alcanzé los ocho logros meditativos y
los cinco conocimientos directos y enseiid a ellos la practica para alcanzar estos estados. Luego
todos ellos alcanzaron los ocho logros meditativos y cinco conocimientos directos”.

En ese tiempo, el Buddha Anomadassi aparecié en el mundo. Habia una ciudad llamada
Candavati. El padre del Buddha era un principe gobernante llamado Yasava. Su madre era la
reina Yasodhara. El drbol Bodhi era un drbol Arjuna.'%® Los dos discipulos principales eran
Nisabha y Anoma. Su asistente se llamaba Varuna. Las dos discipulas principales eran Sundara y
Sumana. En esa época el periodo de vida era de cien mil afios. El cuerpo del Buddha tenia una
altura de cincuenta y ocho codos.!10 El resplandor de su cuerpo se esparcia por una distancia de
doce leguas.!11'Y tenia una congregacion de cien mil bhikkhus. Un dia, al amanecer, emergiendo
de la meditacion de la gran compasion, inspeccionando el mundo, vio al asceta Sarada y pensoé:
«hoy iré a ver al asceta Sarada y habra una gran exposicién del Dhamma. Este aspirard a ocupar
el lugar del discipulo principal. Su amigo Sirivaddhana aspirard a ocupar el lugar de segundo
discipulo. Al finalizar la exposicidn, su congregacion de setenta y cuatro mil ascetas con trenzas
alcanzardn el estado de Arahant. Es apropiado que vaya a ese lugar». Entonces tomo su cuenco y
héabito sin informar a nadie, fue solo como un ledn, y cuando los discipulos de Sarada estaban
ausentes recolectando frutos, determind: «que sepa que soy el Buddha». Después fue por el aire,
y cuando Sarada estaba mirando, alli mismo aterrizé. El asceta Sarada, viendo el poderio del
Buddha y la perfeccion de su cuerpo, examinando sus marcas, comprendid: «uno dotado con
estas marcas, si vive la vida de hogar, es un rey universal, pero si renuncia al mundo, es un
Buddha completamente iluminado, uno que ha descubierto el velo; este hombre, sin lugar a
dudas, es un Buddha». Entonces se le acercd, rindié homenaje con los cinco puntos, preparé un
asiento alto y se lo ofrecid. El Sublime se sentd en el asiento alto preparado. También el asceta
Sarada se sent6 a un lado en un asiento apropiado para si mismo.

En esa ocasion los setenta y cuatro mil ascetas con trenzas, después de recolectar diversos frutos,
deliciosos y jugosos, regresaron y se congregaron al frente de su maestro. Inspeccionando el
asiento en que estaba sentado su maestro y el asiento del Buddha, dijeron: «maestro, nosotros
pensdbamos que no existia nadie mds grande que usted en este mundo, pero ahora consideramos
que este hombre es mds grande que usted». «Amigos, ;qué decis? ; Desedis comparar una semilla
de mostaza con el monte Sineru que tiene una altura de sesenta y ocho mil leguas? Hijitos, no me
comparéis a mi con el Buddha omnisciente». Después esos ascetas pensaron: «si éste fuera un ser

109 M4s informacion sobre este drbol.
110 Un codo son 42-44 centimetros. Es decir, la altura era de 25.52 metros.

111 Una legua es 7 millas.
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insignificante, nuestro maestro no hubiera hecho tal comparacion. Cuan grande debe ser este
hombre». Entonces ellos se postraron a los pies del Buddha y rindieron homenaje con la cabeza.
Su maestro les dijo: «amigos, no existe ninglin ofrecimiento adecuado para nuestro Buddha, y él
ha venido aqui cuando es la hora de la comida. Nosotros realizaremos un ofrecimiento de
acuerdo a nuestra habilidad y capacidad. Traed vosotros estos y aquellos deliciosos frutos».
Después que trajeron los frutos, Sarada se lavé las manos, y é1 mismo los depositd en el cuenco
del Tathagata. En el instante en que el Maestro asio los diversos frutos, los devas le inocularon
esencia celestial. También el asceta filtré agua y €l mismo se la ofrecié al Buddha. Después de la
comida, Sarada convocd a todos sus alumnos, se sentd cerca del Maestro y mantuvo una
conversacion cordial. El Maestro pensd: «que vengan los dos discipulos principales junto con la
comunidad de bhikkhus». Comprendiendo la mente del Maestro, ellos se acercaron con la
congregacion de cien mil Arahants, le rindieron homenaje y permanecieron de pie a un lado.

“Después el asceta Sarada se dirigié a sus alumnos: «amigos, el asiento donde se sientan los
Buddhas es bajo; tampoco hay asiento para cien mil ascetas. Hoy es apropiado que nosotros
hagamos honor excelso al Buddha. Traed flores bellas y perfumadas del pie de la montafia». Hay
un refran que dice: «se pierde el tiempo hablando pero inconcebible es el rango de los poderes
sobrenaturales de uno que posee poderes sobrenaturales». En ese mismo instante esos ascetas
trajeron flores, bellas y perfumadas, prepararon un asiento de flores de una legua de distancia
para los Buddhas. El arreglo floral para ambos discipulos principales era de tres gavutas,''? para
el resto de los bhikkhus era de media legua, y para la comunidad nueval!!3 era de una usabha ‘14
No se deberia pensar: ;cOmo en una ermita se pudieron preparar tantos asientos de gran tamafio?
Esto realmente es el dominio de los poderes sobrenaturales. Cuando los asientos estuvieron
preparados de esta manera, el asceta Sarada, de pie con las manos juntas, frente al Tathagata,
dijo: «Venerable, elevad este asiento de flores para la felicidad, para el bienestar de nosotros por
mucho tiempo».

Recolectando flores varias perfumadas y preparando en un lugar un asiento de flores, dijo
estas palabras: «Héroe, he preparado este asiento adecuado para ti. Siéntate en este sitio
de flores y haz que mi mente esté en paz. El Buddha estuvo sentado por siete dias y
noches en ese sitio de flores, tranquilizando mi mente, complaciendo a devas y
humanos».

Cuando el Maestro estaba sentado asi, los dos discipulos principales y el resto de bhikkhus
también permanecieron sentados, cada uno en su propio asiento asignado. El asceta Sarada,
cogiendo un gran parasol de flores, permanecié de pie sosteniéndolo arriba de la cabeza del

112 Una gavuta corresponde a una distancia de un poco menos de dos millas.
113 Se refiere a los novicios.

114 Una usabha corresponde a 140 codos.

55



Tathagata. El Maestro dijo: «que este honor traiga gran fruto para los ascetas con trenzas».
Después entré en el estado de cesacion. Cuando comprendieron que el Maestro habia entrado en
el estado de cesacion, los dos discipulos principales y los bhikkhus restantes también entraron en
el estado de cesacion. Durante siete dias el Maestro permanecio en el estado de cesacion. Cuando
era el tiempo de la comida, los alumnos de Sarada comian varios frutos del bosque. El resto del
tiempo ellos permanecian con las manos juntas reverenciando a los Buddhas”.

“El asceta Sarada no fue a buscar comida, pero pasé los siete dias regocijandose, sosteniendo el
parasol de flores. Cuando el Maestro emergié del estado de cesacion, se dirigié al monje
Nisabha, el primer discipulo principal que estaba sentado a su lado derecho: «Nisabha, haz el
agradecimiento por el asiento de flores a los ascetas que nos han estado honrando». El monje,
como un gran guerrero que ha obtenido una gran condecoracion de un rey universal, complacido,
establecido en el conocimiento de la perfeccion de los discipulos, comenz6 el agradecimiento por
el asiento de flores. Cuando finalizd, el Maestro se dirigié al segundo discipulo principal: «tu,
bhikkhu, expén el Dhamma». El monje Anoma, discurriendo en la Palabra del Buddha contenida
en las Tres Canastas, expuso el Dhamma. Pero ninguno realiz6 el Dhamma expuesto por los dos
discipulos principales. Después el Maestro, establecido en el inmensurable dominio del Buddha,
comenzd con la exposicion del Dhamma. Al finalizar la exposicion, los setenta y cuatro mil
ascetas con trenzas, excluyendo al asceta Sarada, alcanzaron el estado de Arahant. Luego el
Maestro extendi6 la mano y dijo: «venid, bhikkhus». En ese mismo momento, la barba y cabellos
de ellos desaparecieron, y los ocho requisitos se anexaron a sus cuerpos.

(Por qué el asceta Sarada no alcanzo el estado de Arahant? Debido a la distraccion de su mente.
Dicen que a partir del momento en que se sentd en el segundo asiento, cuando llegé el Buddha, y
cuando el principal discipulo expuso el Dhamma, surgi6 este pensamiento en su mente: «joh,
realmente!, que yo también obtenga la oportunidad de cargar con la responsabilidad de este
discipulo principal en la ensefianza de un Buddha futuro». Fue debido a esta consideracién que él
no pudo realizar el sendero y la fruicién en ese momento. Después Sarada reverencié al
Tathagata, permanecié de pie a un lado, y mirdndolo en la cara, dijo: «Venerable, ;cudl es el
nombre, en su ensefianza, de un bhikkhu que se sienta en un asiento contiguo a usted?» «Uno
que contindia moviendo la rueda del Dhamma que fue puesta en movimiento por mi, uno que ha
discernido los dieciséis tipos de sabiduria, uno que ha alcanzado la cima del conocimiento de la
perfeccion del discipulo. En mi ensefianza el discipulo principal se llama Nisabha». “Venerable,
el honor que he realizado sosteniendo el parasol de flores por siete dias, por el fruto de ese
mérito, yo no aspiro a otro estado de Sakka o Brahma, pero en el futuro, como el monje Nisabha,
la aspiracion «que sea el discipulo principal de cierto Buddha»”. El Maestro, investigando,
enviando su percepcion hacia el futuro, contemplé: «;se cumplird la aspiracion de este hombre?»
Y vio que se cumpliria después de un incalculable y cien mil eones. Mirando al asceta Sarada,
dijo: «tu aspiracion no serd vana, pero en el futuro, en un incalculable y cien mil eones, aparecera
el Buddha Gotama. Su madre serd la reina Mahamaya. Su padre serd el rey Suddhodana. Su hijo
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serd Rahula. Su asistente serd Ananda. El segundo discipulo principal serd Moggallana. Y td
serds el primer discipulo, el general del Dhamma llamado Sariputta». Después de hacer esta
prediccion al asceta, el Maestro, circundado por la comunidad de bhikkhus, expuso el Dhamma y
despego por el aire.

“El asceta Sarada se acercé a sus alumnos y monjes y envié un mensaje a su amigo, el duefio de
casa, Sirivaddhana: “Venerables, decidle a mi amigo: «tu amigo, el asceta Sarada, ha aspirado a
los pies del Buddha Anomadasst a ocupar el lugar de discipulo principal en la ensefianza del
Buddha Gotama que aparecerd en el futuro; aspira td también a ocupar el lugar de segundo
discipulo principal»”. Habiendo dicho esto, él también fue, por otro camino, precediendo a los
monjes, a la casa de Sirivaddhana. Cuando su amigo Sirivaddhana lo vio, hizo que se sentara y
dijo: «después de mucho tiempo, mi noble amigo ha regresado». Sentado en un asiento mas bajo,
preguntd: «pero, Venerable, ;donde estd vuestra congregacion de alumnos?» «Si, amigo, el
Buddha Anomadasst vino a nuestra ermita, y nosotros le rendimos honor con todo nuestro
esfuerzo. El Maestro expuso el Dhamma, y al final de la exposicion, todos, excluyéndome,
alcanzaron el estado de Arahant, y renunciaron. Yo, habiendo visto al monje Nisabha, primer
discipulo principal del Maestro, aspiré a ocupar el lugar de primer discipulo principal en la
ensefianza del Buddha Gotama, que apareceré en el futuro. Td también aspira al lugar de segundo
discipulo principal en esta ensefianza». «Venerable, yo no estoy familiarizado con los Buddhas».
«Yo me encargaré de hablar con los Buddhas. Mientras tanto, ti prepara la resolucion».

Después de escuchar sus palabras, Sirivaddhana hizo preparar un lugar plano de
aproximadamente ocho acres;!!5 de acuerdo con la medida real, hizo esparcir arena, colocar
racimos de varias flores con la flor Laja,!16 como la quinta flor, construir un pabellén cubierto
con lotos azules, y preparar los asientos para el Buddha y para los bhikkhus restantes. Cuando
todo estuvo listo, le avisé al asceta Sarada que procediera con la invitacion de los Buddhas. El
asceta condujo a la comunidad de bhikkhus encabezada por el Buddha a la residencia de su
amigo. Sirivaddhana tom¢ el cuenco del Tathagata, hizo que entrara en el pabellén, ofrecié agua
a la comunidad de bhikkhus encabezada por el Buddha. Hizo que todos se sentaran en los
asientos preparados y ofrecié una deliciosa comida. Al finalizar la comida, provey6 a la
comunidad de bhikkhus encabezada por el Buddha, de telas de gran valor, y dijo: «Venerable,
este esfuerzo no es por una razén insignificante. Mostrad compasion hacia nosotros y
permaneced aqui durante siete dias». El Maestro aceptd. Entonces €l realizé este gran
ofrecimiento durante siete dias. Después reverencié al Sublime, y de pie, con las manos juntas,
dijo: “Venerable, mi compafiero, el asceta Sarada, aspiré para ocupar el lugar de primer discipulo
principal de ese Maestro [Gotama], yo también aspiro «que sea el segundo discipulo de ese»”.

115 Un kartsa equivale a aproximadamente un acre, es decir, 0.404686 de hectdrea.

116 La flor Dalbergia lanceolaria.
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“El Maestro, mirando hacia el futuro, vio que esa aspiracion se cumpliria, y declaré: «td, después
de un incalculable y cien mil eones, serds el segundo discipulo principal del Buddha Gotamax.
Después de escuchar la profecia de los Buddhas, Sirivaddhana se regocijo y deleitd. Después de
realizar el agradecimiento por la comida, el Maestro, junto con la congregacién de bhikkhus,
regresO al monasterio. Bhikkhus, en ese entonces, esa fue la aspiracién realizada por mis hijos.
Ellos obtuvieron lo que aspiraron. Yo no doy mirando la cara”.

Cuando el Maestro dijo esto, los dos discipulos principales reverenciaron al Sublime y dijeron:
“Venerable, nosotros, siendo laicos, fuimos a ver el festival de la montafia”. Después ellos
relataron toda la historia del presente hasta la realizacion del fruto de entrada en la corriente en la
presencia del monje Assaji. “Venerable, nosotros fuimos a ver el maestro Saficaya, esperanzados
de que viniera a vuestros pies. Le explicamos sobre la futilidad de sus creencias. Le hablamos del
beneficio de venir aqui”. Pero €l dijo: «para mi vivir la vida de alumno es como ser un vaso de
agua de un cantaro». Cuando le dijimos que ahora la multitud con flores y perfumes veneraria al
Maestro, y le preguntamos qué haria él, respondio: «pero, ;qué mas hay en el mundo, necios o
sabios?» Cuando le respondimos que hay mds necios, €l dijo: «siendo asi, los sabios irdn con el
Maestro Gotama y los necios vendran conmigo. Id vosotros». Y no quiso venir, Venerable.
Habiendo escuchado esto, el Maestro dijo: “bhikkhus, Saficaya, debido a su propia creencia
erronea, considerd lo esencial como no esencial, y lo no esencial como esencial. Pero vosotros,
debido a vuestra condicion de sabios, habiendo comprendido lo no esencial como no esencial, y
lo esencial como esencial, abandonando lo no esencial, solamente asisteis lo esencial”. Después
pronuncio estos versos:

11. Los que consideran lo esencial como no esencial y ven lo no esencial en lo esencial,
€so0s, que estan en el campo de los pensamientos incorrectos, no alcanzan lo esencial.

12. Pero comprendiendo lo esencial como esencial y lo no esencial como no esencial,
€so0s, que estan en el campo de los pensamientos correctos, alcanzan lo esencial.
Al final de los versos, muchos alcanzaron la fruicion de la entrada en la corriente y otros frutos.

La exposicion del Dhamma fue benéfica para los congregados.

[Fin de ] la octava, la historia del monje Sariputta

k ok ok sk sk
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9. NANDA!7

Como la casa (yatha agaram): El Maestro, cuando estaba residiendo en el monasterio del
Parque de Jeta, imparti6 esta instruccién del Dhamma con referencia al Venerable Nanda.

Después de poner en movimiento la rueda del Dhamma, el Maestro fue a Rajagaha y residi6 en
Veluvana. El gran rey Suddhodana envié diez comitivas de mensajeros, cada una compuesta por
mil personas, con el recado: “traed y mostradme a mi hijo”. La dltima comitiva estaba compuesta
por el monje Kaludayi, quien alcanzé el estado de Arahant. Este monje, comprendiendo que era
el momento de ir, describi6 la belleza del camino, y guié al Maestro acompafiado por veinte mil
bhikkhus Arahants a Kapilapura. Alli el Maestro explicé el significado del aguacero a los
familiares reunidos y expuso el Jataka Vessantara. Al dia siguiente entré por comida a la ciudad y
estableci6 a su padre en el fruto de la entrada en la corriente con el verso: “No sea negligente
estando de pie... 7118 También estableci6 a Mahapajapati en el fruto de entrada en la corriente
con el verso: “Uno deberia practicar... 119 El rey escuchd este verso y se establecié en el fruto
de un retorno. Al finalizar la comida, expuso el Jataka CandakinnarT con referencia a los elogios
recibidos por parte de la madre de Rahula. Al tercer dia el Maestro fue en busca de comida
durante las festividades de la boda, consagracion e inauguracion de la casa del principe Nanda.
Después de comer, colocé el cuenco en las manos del principe Nanda, hizo una bendicién, se
levanté de su asiento y partié sin tomar el cuenco de las manos del principe Nanda. El, por
respeto al Tathagata, no dijo «Venerable, tomad vuestro cuenco», porque pensd «tomard el
cuenco en la parte alta de la escalera». El Maestro tampoco tomo el cuenco en este lugar. El
principe pensé «lo tomard al pie de la escalera». Pero el Maestro tampoco lo tom6 en ese lugar.
Pens6 «lo tomard en el patio de la residencia». El Maestro tampoco lo tomé alli. No obstante que
el principe deseaba regresar, yendo en contra de su voluntad, por respeto al Tathagata no dijo:
“Venerable, tomad el cuenco”. Pensando que tomaria el cuenco, de esta manera, el principe fue
siguiendo al Maestro.

En ese momento, cuando lo vieron, otras mujeres reportaron a Janapadakalyani: “sefiora, el
Sublime se estd llevando al principe Nanda, se lo quitard”. Ella, llorando, despeinada, corri
detras y dijo: “buen hombre, regresa pronto”. Estas palabras de ella penetraron en su corazon. El

Maestro, sin haber tomado el cuenco, lo condujo al monasterio, donde le dijo:
Nanda?” El, por respeto al Buddha, no dijo «no renunciaré», en cambio, dijo «si, renunciaré». El

‘,renunciards,

17 Dhammapada-Atthakatha i 73.

118 No sea negligente estando de pie. Practique el Dhamma bien practicado. El que practica el Dhamma duerme feliz
en éste y en el otro mundo. Dhammapada verso 168.

119 Uno deberfa practicar bien el Dhamma. No deberfa practicarlo mal. El que practica el Dhamma duerme feliz en
éste y en el otro mundo. Dhammapada verso 169.
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Maestro dijo: “siendo asi, ordenad a Nanda”. De esta manera, el Maestro fue a Kapilapura al
tercer dia e hizo ordenar a Nanda.

En el séptimo dia, la madre de Rahula adorné al principe y lo envié al Sublime diciéndole:
“querido, mira a ese asceta, bello como Brahma, de semblante dorado, acompafado por veinte
mil ascetas; él es tu padre. El tuvo botes de tesoros. Desde su partida no lo vemos. Ve y
reclamale tu herencia diciéndole «papd, yo soy principe, cuando sea consagrado seré un monarca
universal; tengo necesidad de riqueza; dame la riqueza», porque el hijo es duefo de la propiedad
del padre”. El principe se acercé al Sublime y sinti6 afecto hacia su padre, se sinti6 feliz y dijo:
“asceta, tu sombra es agradable”. También dijo otras cosas apropiadas y permanecié de pie.
Cuando finalizé la comida, el Sublime hizo el agradecimiento, se levanté del asiento y partid. El
principe sigui6 al Sublime diciendo: “asceta, dame la herencia; asceta dame la herencia”. En este
caso tampoco el Sublime hizo regresar al principe y ni su séquito pudo hacer que regresara. De
esta forma, el principe fue con el Sublime al monasterio.

Entonces el Sublime penso: “éste desea la riqueza, propiedad de su padre, pero esta herencia esta
asociada con afliccion, con la continuacion del ciclo; ahora le daré la séptuple riqueza noble que
fue alcanzada al pie del arbol Bodhi. Haré que €l sea propietario de la herencia ultramundana”.
El Sublime se dirigi6 al Venerable Sariputta: “en este caso, td, Sariputta, ordena al principe
Rahula”. El monje ordené al principe. Cuando fue ordenado, en el rey surgié gran pesar. No
pudiendo soportarlo, le hizo saber al Sublime y solicit6 un favor: “seria bueno, Venerable, que
los sefiores no ordenen a un hijo sin consentimiento de los padres”. El Sublime concedid ese
favor. Un dia, cuando el Sublime estaba sentado en la residencia real, al finalizar la comida, el
rey, que estaba sentado a un lado, dijo: “Venerable, en el tiempo de vuestras préacticas ascéticas
extremas, se me acercO un deva y me dijo «tu hijo ha muerto»”. No creyendo, rechacé las
palabras de ese deva y dije: “mi hijo no morira sin haber alcanzado la iluminacién”. Cuando su
padre relaté eso, el Buddha dijo: *
cuando os mostraron los huesos, y dijeron que tu hijo estaba muerto”. Con relaciéon a este

‘,ahora, creeréis? En el pasado tampoco creisteis, incluso

incidente, el Maestro relato el Jataka Mahadhammapala. Al finalizar el verso, el rey se establecio
en el fruto de no retorno. Asi, después de establecer a su padre en las tres fruiciones, el Sublime,
circundado por la comunidad de bhikkhus, regresé de nuevo a Rajagaha. Como el Maestro habia
realizado una promesa a Anathapindika de ir a Savatthi, cuando el monasterio del Parque de Jeta
estuviera construido, entonces fue y residi6 alli.

Cuando el Maestro estaba residiendo en el Parque de Jeta, el venerable Nanda, sintiéndose
descontento, informd este asunto a los bhikkhus: “amigos, yo practico la vida santa descontento;
no me es posible continuar con la vida santa. Abandonaré el entrenamiento y regresaré a la vida
baja”. Cuando el Sublime se enterd de esto, convocd a Nanda y le dijo: “;es verdad, Nanda, lo
que dicen? ;Que practicas la vida santa descontento? ;Que no puedes continuar con la vida santa
y que abandonards el entrenamiento y regresards a la vida baja?” “Si, Venerable”. “Pero, Nanda,
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(por qué practicas tu la vida santa descontento? ;Por qué no puedes continuar con la vida santa?
(Por qué deseas abandonar el entrenamiento y regresar a la vida baja?” “Venerable, la sakya
Janapadakalyani, despeinada, cuando me estaba yendo de la casa, me mir6 y me dijo: «buen
hombre, regresa pronto». Venerable, yo practico la vida santa descontento recordando esto. No
puedo continuar con la vida santa. Abandonaré la vida santa y regresaré a la vida baja”.

Después el Sublime tomé al venerable Nanda del brazo, y por medio de sus poderes
sobrenaturales lo llevo al plano de los devas Tavatimsa. En el camino le mostré una mona
chamuscada de orejas, nariz y con la cola cortada, que estaba sentada en un tocén en cierto
campo quemado. Cuando llegaron a Tavatimsa le mostré quinientas ninfas con pies delicados,!20
que eran asistentes de Sakka, rey de los devas. Habiéndoselas mostrado, dijo: “Nanda, ;qué
piensas de esto? ;cudl es mds preciosa o agraciada, la sakya Janapadakalyani o estas ninfas con
pies delicados?” Cuando escuché esto, Nanda respondid: “Venerable, la sakya Janapadakalyant
es como esa mona chamuscada de orejas, nariz, y con la cola cortada, en comparacién con estas
quinientas ninfas. Ella no tiene ni siquiera un nimero, no obtiene ni siquiera una parte. Estas
quinientas ninfas son absolutamente mas hermosas, mas agraciadas, mds bien parecidas”.
“Alégrate, Nanda; alégrate, Nanda. Yo te garantizo la adquisicion de estas quinientas ninfas de
pies delicados”. “Venerable, si el Sublime me garantiza la adquisicion de estas quinientas ninfas
de pies delicados, Venerable, yo disfrutaré la vida santa con el Sublime”.

Después el Sublime tomé al venerable Nanda, desaparecieron de ese lugar y aparecieron
nuevamente en el Parque de Jeta. Los bhikkhus escucharon: “dicen que el venerable Nanda,
hermano del Sublime, hijo de la tia materna del Sublime, practica la vida santa a causa de las
ninfas; dicen que el Sublime es su garante para la adquisicion de estas ninfas de pies delicados”.
A partir de entonces los compafieros bhikkhus trataron al venerable Nanda diciendo que era un
mercenario, un sirviente: “dicen que el venerable Nanda es un sirviente, un mercenario; practica
la vida santa a causa de las ninfas. Y dicen que el Sublime es su garante para la adquisicién de
quinientas ninfas de pies delicados”. Al ser llamado mercenario, sirviente, por sus compaieros
bhikkhus, el venerable Nanda se sintié preocupado, avergonzado, repudiado. Entonces se retird,
y morando solitario, retirado, diligente, enérgico, resuelto, habiendo realizado por su propio
conocimiento en esta misma vida, en no mucho tiempo entré6 y mor6é en ese incomparable
[estado] que es la meta de la vida santa y por la cual los hijos de familia correctamente se van del
hogar al no hogar. Comprendi6 directamente, “el nacimiento ha sido extinguido, la vida santa ha
sido vivida, ha sido hecho lo que debia ser hecho, no hay mds de este estado”. Y el Venerable
Nanda se convirti6 en uno de los Arahants.

120 E] comentario explica el compuesto kakuta-padani, pies delicados, como pies similares a los de las palomas, de
color rosado.

61



Después, durante la noche, un deva, habiendo iluminado todo el Parque de Jeta, se acercd y
reverencié al Sublime, e informé al Maestro: “Venerable, el venerable Nanda, hermano e hijo de
la tia materna del Sublime, debido a la extincién de los contaminantes, ha entrado, realizado por
conocimiento directo, y mora por si mismo en esta misma vida, en la liberacion de la mente, sin
contaminantes, en la liberacion por medio de la sabiduria”. También en el Sublime surgi6 el
conocimiento: “Nanda, debido a la extincién de los contaminantes, ha entrado, realizado por
conocimiento directo, y mora por si mismo, en esta misma vida, en la liberacién de la mente, sin
contaminantes, en la liberaciéon por medio de la sabiduria”. Al concluir la noche, Nanda se acercé
y reverencié al Sublime, y dijo: “Venerable, el Sublime es mi garante para la adquisicién de las
quinientas ninfas de pies delicados; Venerable, yo libero al Sublime de esta promesa”. Nanda,
también yo, habiendo penetrado tu mente, comprendi: “Nanda, debido a la extincion de los
contaminantes, ha entrado, realizado por conocimiento directo, y mora por si mismo en esta
misma vida, en la liberacién de la mente, sin contaminantes, en la liberaciéon por medio de la
sabiduria”. Ademas un deva me informé este asunto: “Nanda, debido a la extincion de los
contaminantes, ha entrado, realizado por conocimiento directo, y mora por si mismo en esta
misma vida, en la liberacién de la mente, sin contaminantes, en la liberaciéon por medio de la

b

sabiduria”. “Nanda, cuando tu mente, sin adherencias, se liberé de los contaminantes, entonces,
en ese momento, yo también me liberé de la promesa”. Después el Sublime, comprendiendo este

significado, en ese momento pronuncié esta expresion de alegria:

Ese que ha cruzado el pantano, que ha aplastado la espina, que lograda la destruccion de
la ignorancia, ese bhikkhu no tiembla ante placeres y dolores.!2!

Después, un dia, los bhikkhus le preguntaron al venerable Nanda: “amigo Nanda, en el pasado ti
dijiste que estabas descontento. ;Qué dices ahora?” “Amigos, ahora no existe en mi apetito en
ser laico”. Cuando escucharon esto, esos bhikkhus dijeron: “el venerable Nanda miente, declara
otra cosa; en dias pasados habia dicho que estaba descontento, pero ahora dice que no existe en
él apetito en ser laico”. Entonces fueron y le relataron este asunto al Sublime, quien dijo:
“bhikkhus, en dias pasados, la personalidad de Nanda era similar a una casa mal techada, pero
ahora es similar a una casa bien techada. A partir de que vio a las ninfas celestiales, se esforz6
para alcanzar la cispide del renunciante, y €l tuvo €xito en esta tarea”. Después pronuncié estos
Versos:

13. Como la lluvia penetra la casa mal techada, asi la pasiéon penetra la mente no
desarrollada.

14. Como la lluvia no penetra la casa bien techada, asi la pasiéon no penetra en la mente
bien desarrollada.

121 Ud. 104. Véase Nanda Sutta.
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Al finalizar los versos, muchos alcanzaron la fruicion de entrada en la corriente y otras
fruiciones. La exposicion fue benéfica para la multitud. Después los bhikkhus iniciaron una
conversacion en la sala del Dhamma: “amigos, realmente los Buddhas son maravillosos. El
venerable Nanda, en verdad, estaba descontento debido a Janapadakalyani. El Maestro,
recurriendo a las ninfas como tentacion, logré entrenarlo”. Después el Maestro llegd y pregunto:
“bhikkhus, ;de qué hablabais ahora?” Cuando los bhikkhus le reportaron el tema de la
conversacion, el Maestro dijo: “no sé6lo ahora, sino también en el pasado €l fue seducido por una
mujer y entrenado por mi”. Y relat6 el pasado.

En el pasado, cuando Brahmadatta reinaba en Varanasi, habfa un mercader llamado Kappata. El
tenia un burro que diariamente transportaba vasijas de agua una distancia de siete leguas. En una
ocasion, Kappata fue con su burro a Takkasila con una carga de mercancia. Mientras vendia la
mercancia, Kappata dejo libre al animal. El burro, andando, llegé al borde de una zanja y vio a
una burra. Esta se acercé, intercambiaron saludos cordiales, y dijo: “;de dénde vienes?” “De
Varanasi”. “;Con qué trabajo?” “Cargando mercancia”. “; Cudnta carga transportas?” “Una carga
de vasijas de agua”. “Con esa carga, ;cudntas leguas recorres?” “Siete leguas”. “En los lugares
que visitas, ;hay alguna que te hace el servicio de frotar las patas y espalda?” “No hay ninguna”.
“En este caso, debes experimentar mucho sufrimiento”. (Por supuesto que entre los animales no
hay nadie que se encargue de realizar el servicio de frotar las patas y espalda, pero la burra inici6
este intercambio para forjar un vinculo afectivo). Debido a esta charla, el burro se sintio
descontento. Cuando terminé de vender la mercancia, Kappata se le acercd y le dijo: “ven
querido, regresaremos”. “Vaya usted, yo no iré”. Una y otra vez le suplicé al burro y después
penso «regafiaré a este burro desobediente y lo llevaré», y pronunci6 este verso:

Haré para ti una aguijada con una punta de dieciséis pulgadas y azotaré tu cuerpo.
Comprende esto, burro.

Cuando el burro escuché esto, dijo «en este caso, yo también sabré qué hacer», y pronuncio este
Verso:

Hards una aguijada con una punta de dieciséis pulgadas. Plantaré las patas de atrés,
levantar€ las de adelante y te haré volar tus dientes. Comprende esto, Kappata.

Cuando el mercader escuché esto, pensd: “;por qué éste habla asi?” Inspeccionando alrededor,
vio a esa burra y penso: “ésta le debe haber ensefado eso; traeré a esa burra. Seducido por la

hembra, me lo llevaré”. Después pronuncio este verso:

Te traeré esposa cuadripeda con hocico perlado, una hembra bella en todos sus
miembros. Comprende esto, burro.
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Cuando escuch¢ esto, el burro, complacido, dijo este verso:

Me traerds esposa cuadripeda con hocico perlado, una hembra bella en todos sus
miembros. Comprende esto, Kappata; iré mas ahora Kappata, iré catorce leguas.

Kappata le dijo: “entonces ven”. Lo amarrd y lo llevé a donde estaba el carro. Al cabo de unos
dias, el burro dijo: “;no me dijiste que me traerias una esposa?” “Si, eso dije. No romperé mi
palabra. Te traeré una esposa pero yo solamente proveeré comida para ti. Es posible que ésta sea
suficiente o insuficiente para ambos, pero éste es un asunto tuyo. Ademds, cuando haya intimidad
entre vosotros, engendraran hijos. Esta comida podria ser suficiente e insuficiente para ti y el
resto, pero éste es un asunto tuyo”. Cuando escuchd esto, el burro perdi6 el interés.

Después de relatar esto, el Maestro, concluyendo la historia, dijo: “en ese entonces, bhikkhus, la
burra era Janapadakalyani, el burro era Nanda y el mercader era yo mismo. Asi también, en el

pasado, él fue seducido por una hembra y entrenado por mi”.

[Fin de] la novena, historia del monje Nanda

& ok ok sk sk
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10. EL CARNICERO CUNDA122

Aqui se lamenta (idha socati): El Maestro, cuando estaba residiendo en Veluvana, imparti6 esta
instruccion del Dhamma con referencia al carnicero de cerdos Cunda.

Dicen que €l se dedico a matar, comer y vender cerdos durante cincuenta y cinco afos, de esta
manera se ganaba la vida. En tiempos de hambruna, cargaba su carreta con arroz, y recorriendo
diversas regiones, compraba lechones en los poblados por la sola cantidad de uno o dos nalis de
grano. Cuando su carreta estaba llena, regresaba, los encerraba en un lugar similar a una pocilga
detrds de su casa, y alli mismo los alimentaba con varios tipos de arbustos y excremento. Cuando
deseaba matar a un puerco, lo amarraba firmemente en un poste y le golpeaba el cuerpo para
ablandar la carne con un mazo cuadrangular. Cuando comprendia que la carne estaba tierna, le
abria el hocico e insertaba una vara dentro, y vertia agua hirviendo por la boca de un caldero de
cobre. El agua hirviendo, cuando llegaba al vientre, removia el excremento, el cual era luego
expulsado por el ano. Mientras quedaba algo de excremento, el agua emergia turbia, pero cuando
el estdmago estaba limpio, el agua emergia clara, pura, sin particulas. Después €l vertia el resto
del agua hirviendo en el lomo del puerco, la cual servia para despellejar el cuero negro. Luego
chamuscaba los pelos restantes con una antorcha de paja, y finalmente le cortaba la cabeza con
un sable filoso. Recogia la sangre rezumada en una vasija, untaba la carne con la sangre, lo
asaba, y comia junto con su esposa e hijos. El resto lo vendia. Asi €l se gané la vida durante
cincuenta y cinco afios. No obstante que el Tathagata estaba residiendo en un monasterio
cercano, ni siquiera un dia Cunda realiz6 homenaje con un solo manojo de flores, ni ofrecié una
cuchara de comida, ni realizé alguna otra accién meritoria. Después €l se enfermd; aunque
todavia vivia, se le manifest6 el fuego del gran infierno Avici. Dicen que el fuego de Avici se
extiende por una distancia de cien leguas, y que el calor es tan intenso, capaz de enceguecer a
quien lo mira. También se dice esto:

Su suelo es de hierro y las flamas estdn siempre ardiendo, envolviendo, consumiendo,
todo alrededor de cien leguas.!23

El monje Nagasena utiliz6 este simil para describir cudn mds intenso es ese fuego comparado
con un fuego normal: “gran rey, una roca del tamafio del pindculo de una casa, cuando se arroja
en el fuego del infierno, en un instante se destruye, pero los seres renacidos alli por el poder del
kamma, como esos que han ido dentro del vientre de la madre, alli no se destruyen”. Cuando se
manifesto este fuego, hubo un cambio en la conducta de Cunda debido al kamma. No obstante

122 Dhammapada-Atthakatha i 80.
123 M. iii 222; A. i 140.
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que permanecid en su casa, €l comenzo a gruiiir y gatear como un puerco, yendo de esta manera
de Este a Oeste, de Norte a Sur. Los hombres de la casa lo amarraron y amordazaron. En verdad,
nadie puede evitar los resultados del kamma. El continuaba andando y gritando de esta manera.
Los vecinos de siete casas de alrededor no lograban conciliar el suefo. Para evitar que él pudiera
salir afuera, los hombres de la casa bloquearon los accesos y permanecieron afuera haciendo
guardia. Cunda, dentro de la casa, gritando, aterrorizado por el fuego del infierno, anduvo de un
lugar a otro por siete dias, y el octavo dia murid y renacié en el infierno. El gran infierno Avici
debe ser descrito de acuerdo con el Discurso Devadata.!?4

Unos bhikkhus que pasaron por la puerta de su casa escucharon estos sonidos y los interpretaron
como gruiiidos de cerdos. Después ellos fueron al monasterio, se acercaron al Maestro y dijeron:
“Venerable, parece ser que el carnicero Cunda ha bloqueado los accesos de su casa, y durante
siete dias ha estado matando cerdos, parece ser que hoy habrd alguna festividad en su casa.
Venerable, €l ha matado tantos cerdos, y parece que no existe ni siquiera un pensamiento de amor
benevolente o compasion. En realidad, nosotros nunca hemos visto a alguien tan cruel y salvaje”.
El Maestro dijo: “bhikkhus, €l no ha estado matando cerdos durante siete dias, sino que el
resultado de su kamma se manifestd, y aun en esta misma vida se le manifest6 el tormento del
infierno Avici. Es debido a ese tormento que él anduvo gritando, grufiendo, por siete dias dentro
de su casa. El murié hoy, y renacié en Avici”. Cuando escucharon esto, los bhikkhus dijeron:
“Venerable, asi se lamentd en este mundo, y también fue y renacidé en un lugar donde se
lamenta”. “Si, bhikkhus, en verdad los negligentes, sean laicos o renunciantes, realmente se
lamentan en ambos lugares”. Después pronuncio este verso:

15. Aqui se lamenta, en el mds alld se lamenta. El malhechor en ambos lugares se
lamenta. El se lamenta, él se aflige viendo su accién impura.

Al final del verso muchos entraron en la corriente y otros logros. La exposicién del Dhamma fue
benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la décima, historia de Cunda, carnicero de cerdos

& ok ok sk sk

124 M. iii 216. A.i 137.
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11. EL DEVOTO DHAMMIKA 125

Aqui se regocija (idha modati): El Maestro, cuando estaba residiendo en el monasterio del
Parque de Jeta, imparti6 esta instruccion del Dhamma con referencia al devoto Dhammika.

Dicen que en Savatthi vivian quinientos devotos honestos, y que cada uno de ellos tenia un
séquito de quinientos seguidores. El mayor de ellos tenia siete hijos y siete hijas. A su vez, cada
uno de sus hijos frecuentemente ofrecia sopa de arroz por vales, comida de arroz por vales,
comida de luna menguante, comida por invitacion, comida de luna llena, comida para huéspedes,
comida para la comunidad y comida para los residentes durante la temporada de lluvias. Todos
ellos eran hijos ejemplares. Toda la familia, los catorce hijos e hijas y padre y madre, las
dieciséis personas, realizaban frecuentemente estos ofrecimientos de sopa de arroz por vales, etc.
Este duefio de casa, junto con esposa e hijos, era virtuoso, se deleitaba cuando distribuia
ofrecimientos. Después de un tiempo se enfermd, y su principio vital mengud. Deseoso de
escuchar el Dhamma, envié un mensaje al Maestro: “enviadme ocho o dieciséis bhikkhus”. El
Maestro se los envié. Los bhikkhus fueron y se sentaron alrededor de su cama. El devoto dijo:
“Venerables, estoy muy débil, sera dificil mirar a los venerables, pero recitad un solo discurso”.
“Devoto, ;qué discurso desea escuchar?” “El Discurso de los Fundamentos de la Atencidn, que
es comun de todos los Buddhas”. Los bhikkhus comenzaron a recitar el discurso: “Bhikkhus, éste
es el inico camino para la purificacion de los seres... 126 En ese momento vinieron seis carrozas
de seis planos de los devas de ciento cincuenta leguas de tamafio enyugadas con mil caballos
Sindh y adornadas con todo tipo de ornamentos. Los devas de esas carrozas dijeron: “lo
llevaremos a nuestro plano de devas; lo llevaremos a nuestro plano de devas. Hey, asi como una
vasija de arcilla se rompe y se reemplaza por una vasija de oro, renace aqui para disfrutar en
nuestro plano de devas, renace aqui para disfrutar en nuestro plano de devas”. El devoto, que
estaba escuchando el Dhamma, no deseando que lo interrumpieran, dijo: “esperad, esperad”. Los
bhikkhus guardaron silencio pensando: “nos esté interrumpiendo”.

Sus hijos e hijas gritaron: “antes nuestro padre era insaciable cuando escuchaba el Dhamma, pero
ahora, después de convocar a los bhikkhus para que hagan esta recitacion, €l mismo los
interrumpe. Sin duda no hay nadie que no tema a la muerte”. Los bhikkhus se levantaron de sus
asientos diciendo «ahora no es ocasidon para permanecer» y partieron. El devoto, después de un
momento, cuando recuper6 la atencion, le preguntd a sus hijos: “;por qué llordis?” “Papa, usted

125 Dhammapada-Atthakatha i 83.

126 Bhikkhus, éste es el tinico camino para la purificacién de los seres, para superar la pena y el
lamento, para disipar el dolor y el pesar, para alcanzar el Sendero Noble, para realizar el Nibbana, es decir, los
cuatro fundamentos de la atencién. D. ii 231.
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convocO a los bhikkhus para escuchar el Dhamma, y usted mismo los interrumpi6. Por eso
nosotros lloramos pensando «sin duda, no existe nadie que no tema a la muerte». “Pero hijos,
(donde estan los venerables?” “Papd, ellos se levantaron de sus asientos y partieron diciendo
«ésta no es la ocasion». Cuando ellos dijeron eso, €l respondié: “yo no hablaba con los
reverendos”. “Entonces, ;con quién hablaba?”’ “Devas de los seis planos vinieron en seis
carrozas ornamentadas, y desde el espacio, me dijeron «disfruta en nuestro plano de los devas».
Yo hablaba con ellos”. “Papa, ;donde estan las carrozas? Nosotros no las vemos”. “;Tenéis
coronas de flores?” “Si, papd”. “; Cudl de los planos de los devas es el mds deleitable?” “Papa, el
plano de Tusita es el més deleitable. Alli residen las madres y padres de los Buddhas y de todos
los bodhisattas”. “En este caso, arrojad la corona de flores diciendo «que se adhiera a la carroza
que vino del plano de Tusita»”. Ellos hicieron esto y arrojaron la corona. Esta se adhirié en la
vara de la carroza y permanecid suspendida en el aire. La multitud vio solamente esto, pero no

<

vio la carroza. El devoto dijo: “;veis esa corona de flores?” “Si, la vemos”. “Esta flota en la
carroza que vino del plano de Tusita. Vosotros no os preocupéis. Si desedis renacer cerca de mi,
realizad méritos comparables a los méritos que yo realicé”. Después murié y se subié a esa

carroza.

En ese instante su personalidad renacié ocupando un cuerpo de tres gavutas,'?” adornado con
sesenta carros de ornamentos, rodeado de mil ninfas, y en una mansién de oro de veinticinco
leguas de dimension. Cuando esos bhikkhus regresaron al monasterio, el Maestro les pregunto:
“bhikkhus, ;el devoto escuchd la recitacion del Dhamma?” “Si, Venerable, pero a la mitad nos
interrumpid y nos dijo «esperad». Después, nosotros nos levantamos de los asientos y dijimos
«ahora no es la ocasion», y partimos”. “Bhikkhus, él no hablaba con vosotros sino con los devas
de los seis planos que habian venido en seis carrozas ornamentadas y que lo convocaban a sus
planos. El, deseoso de continuar escuchando el Dhamma, no queriendo que lo interrumpieran,
habl6 con ellos”. “;Es asi, Venerable?” “Asi es, bhikkhus”. “;Ddnde renacié ahora?” “En el
mundo Tusita, bhikkhus”. “Venerable, él ahora se regocijé en medio de familiares, y habiendo
ido y renacido, también en ese lugar se regocija”. “Si, bhikkhus, los vigilantes, sean laicos o
renunciantes, realmente se regocijan en todas partes”. Después pronuncio este verso:

16. Aqui se regocija, en el mdas alld se regocija. En ambos lugares el bienhechor se
regocija. El se regocija, €l se regocija mucho viendo su accién pura.

Al final del verso muchos entraron en la corriente y otros logros. La exposicion del Dhamma fue
benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la undécima, la historia de devoto Dhammika

127 Una gavuta es una medida de longitud de aproximadamente dos millas.

68



& ok ok sk sk

69



12. DEVADATTA 128

Aqui se atormenta (idha tappati): El Maestro, cuando estaba residiendo en el monasterio del
Parque de Jeta, imparti6 esta instruccién del Dhamma con referencia a Devadatta.

La historia de Devadatta, desde su ordenacién hasta la entrada en la tierra, se relata en todos los
Jatakas expuestos, los cuales deben ser expandidos. Lo que se expone a continuacién es un
resumen. Cuando el Maestro estaba residiendo en el bosque de mangos de Anupiya, cerca de la
poblacion de los Mallas del mismo nombre, ochenta mil jovenes familiares reconocieron las
caracteristicas del Tathagata y dijeron: “sea rey o Buddha, estard y andard circundado por
nobles”.1?? La mayoria renuncié con excepcion de estos seis, el rey Bhaddiya, Anuruddha,
Ananda, Bhagu, Kimila y Devadatta. Entonces los familiares especularon: “nosotros ordenamos
a nuestros hijos, ciertamente estos seis no son parientes del Buddha; es por esto que no
renuncian”. Después el noble Mahanama se acercé a Anuruddha y le dijo: “querido, en nuestra
familia no hay ningun renunciante; renuncia ti o yo renunciaré”. Anuruddha era delicado, criado
en la opulencia, y nunca habia escuchado la palabra “no hay (natthi)”. Un dia, cuando nifios,
estos seis nobles estaban jugando a las canicas, y Anuruddha, que habia perdido, mandé a
alguien que trajera tortas de su casa. Su madre prepard las tortas y se las envid. Ellos las
comieron y jugaron de nuevo. Una y otra vez Anuruddha perdi6é y envié por tortas. Su madre
envid tortas tres veces, pero la cuarta vez le envié el mensaje: “no hay (natthi) tortas”. Pero
como Anuruddha nunca antes habia escuchado la palabra “no hay”, y pensando que ésta seria
cierta variedad de torta, le envié a su madre el mensaje: “enviadme la torta «no hay»”. Cuando
su madre escuché ese mensaje, comprendiendo que su hijo nunca habia escuchado la palabra «no
hay», pensando que esa era la oportunidad para ensefiarle a su hijo el significado de «no hay»,
cubri6 un recipiente dorado vacio con una tapa dorada y se lo envid. Los devas, guardianes de la
ciudad, pensaron: “Cuando el noble Anuruddha era Annabhara, dio de su propia comida al
Buddha individual Uparittha e hizo la aspiracién «que nunca oiga yo la palabra «no hay», que
nunca sepa de donde viene la comida». Si éste ve el recipiente vacio, no podremos entrar en la
asamblea de devas y nuestra cabeza se partird en siete partes”. Entonces los devas llenaron el
recipiente con tortas celestiales. En el momento en que depositaron éstas en la superficie
orbicular del recipiente, el aroma se difundi6 por toda la ciudad, y cuando introdujo un pedazo de
torta en su boca, el sabor se esparcié en las siete mil papilas gustativas.

Anuruddha pensé: “mi madre no me quiere; nunca me cocind esta torta «no hay»; a partir de
ahora no comeré otra torta aparte de esa”. Fue a su casa y le pregunt6 a su madre: “mamad, ;usted

128 Dhammapada-Atthakatha i 86.

129 Aqui se traduce kattiyaparivaro como circundado por nobles.
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me quiere o no me quiere?” “Hijo querido, tu eres para mi tan querido como el ojo de un tuerto o
como el corazén”. “Entonces, ;por qué, por tanto tiempo, no me cocinaste la torta «no hay»?” Su
madre le pregunt$ al pequfio paje: “querido, ;hay algo en el recipiente?” “Sefiora, el recipiente
estd lleno con tortas, por un tipo de tortas que nunca he visto antes”. Su madre penso: “mi hijo es
virtuoso; él debe haber realizado una aspiracién y por eso los devas deben haber llenado el
recipiente”. Después Anuruddha le dijo: “mamad, a partir de ahora, yo no comeré otra torta que
esa; cocina solamente la torta «no hay»”. Y su madre, a partir de entonces, cuando Anuruddha
decia que deseaba comer una torta, ella le enviaba un recipiente vacio. Mientras residié en su
casa, los devas le enviaron tortas.

Si Anuruddha no comprendia incluso eso, ;cémo iba a comprender el significado de la renuncia?
Por lo tanto, €l le pregunté a su hermano el significado de la renuncia, quien le respondio: “hay
que vivir con el cabello y barba cortados, con el habito amarillo; hay que acostarse en una cama
de listones de bambu, en una estera de ramas, y hay que andar en busca de comida. Esto se
denomina renuncia”. Anuruddha dijo: “hermano, yo soy delicado, no me seré posible renunciar”.
“En este caso, hermano, aprende un oficio y vive como laico. Pero uno de nosotros tiene que
renunciar”. Después Anuruddha le pregunté: “;qué es un oficio?” El, que no sabia ni siquiera el
lugar de donde proviene la comida, ;como comprenderia lo que se denomina oficio? Dicen que
un dia los tres principes!3? tuvieron una conversacion con relacion al origen de la comida. Kimilo
dijo: “proviene del granero”. Luego Bhaddiya dijo: “ti no sabes de donde proviene la comida; la
comida proviene de la olla”. Pero Anuruddha dijo: “vosotros dos tampoco comprendéis; la
comida proviene de un recipiente de oro con tapadera de joyas”.

Un dia Kimila, cuando vio que descargaban arroz del granero, considerd: “éste se produce en el
granero”. Bhaddiya, cuando vio que la comida era servida de la olla, considerd: “ésta se produce
en la olla”. Pero Anuruddha, como nunca antes habfa visto la gente majando el grano ni
cocinando la comida, sino s6lo cuando la ponian en el plato, considerd: “cuando uno desea
comer, la comida se origina en el plato”. Tal era la ignorancia de estos tres que no sabian el lugar
de donde proviene la comida. Por esto, cuando Anuruddha pregunt6 «;qué es este oficio de la
agricultura?», escuch6 la respuesta que es una tarea que se debe realizar afio tras aflo y que
primero consiste en arar la parcela. Después él preguntd: “;cudndo finalizan esa tareas? ;Cudndo
nosotros, despreocupados, disfrutaremos de nuestras posesiones?” Entonces, cuando comprendio
que las tareas relacionadas con la agricultura eran interminables, le dijo a su hermano: “siendo
asi, td vive la vida del hogar, para mi ésta no tiene sentido”. Se acercd a su madre y le dijo:
“mama, permitidme, renunciaré”. Ella rechaz6 la peticion tres veces por varios motivos, pero
después dijo: “si tu compaiiero, el rey Bhaddiya, renuncia, hazlo junto con é1”. Anuruddha se
acerc al rey Bhaddiya y le dijo: “mi renuncia depende de ti”. Utilizando varios modos para
persuadirlo, al séptimo dia lo logré y juntos renunciaron.

130 Kimbila, Bhaddiya y Anuruddha.
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Entonces Bhaddiya, rey de los Sakyas, Anuruddha, Ananda, Bhagu, Kimila y Devadatta, estos
seis nobles, y el barbero Upali, el séptimo, se divirtieron como devas durante siete dias, y
después partieron con su cuddruple ejército como si fueran a un parque. Cuando llegaron al otro
reino, hicieron regresar a su ejército, y con el permiso del rey extranjero, entraron en el territorio
del otro reino. Alli los seis nobles se quitaron sus vestimentas reales y ornamentos, hicieron un
bulto y se los dieron a Upali diciendo: “ahora Upali, regresa. Todo esto serd suficiente para tu
vida”. Upali se arroj6 a sus pies y llor6 desconsoladamente, pero incapaz de desobedecer la
orden, se levantd y regresd. Cuando se separaron y partieron parecia que el bosque lloraba y que
la tierra temblaba. El barbero Upali, después de haber andado un poco de regreso, penso: “en
verdad, los sakyas son crueles; me matardan pensando que yo eliminé a los principes. Estos
principes sakyas han renunciado a toda la gloria, han descartado sus invaluables ornamentos
como un escupitajo, ;por qué yo no hago lo mismo también?” Desamarré el bulto con los

"’

ornamentos, los colgé en un arbol y dijo: “;que se los lleve quienquiera!” Luego los alcanzd.
Cuando ellos preguntaron porqué habia regresado, él les relatd este asunto. Lo llevaron con ellos
y se acercaron al Maestro: “Venerable, nosotros, sakyas, somos orgullosos; éste ha sido nuestro
servidor por mucho tiempo; ordénelo primero, de tal manera que nosotros lo tengamos que
saludar con reverencias; de esta manera nuestro orgullo se humillard”. De esta forma Upali fue
ordenado primero y después ellos. El venerable Bhaddiya alcanzé los tres conocimientos en esa
misma temporada de lluvias. El Venerable Anuruddha desarrollé el ojo divino, y después de
escuchar el Discurso de los Grandes Pensamientos,!3! alcanzé el estado de Arahant. El Venerable
Ananda se estableci6 en el fruto de la entrada en la corriente. Ulteriormente los monjes Bhagu y
Kimila desarrollaron introspeccion y alcanzaron el estado de Arahant, y Devadatta logré los

poderes sobrenaturales.

En una ocasién, cuando el Maestro estaba residiendo en Kosambi, el Tathagata y la comunidad
de discipulos obtuvo gran honor y ganancia. Gentes con telas, medicinas y otros presentes iban al
monasterio a buscar a los ochenta grandes discipulos y preguntaban: “;dénde estd el Maestro?
(Donde estéd el monje Sariputta? ;Dénde estd el monje Mahamoggallana? ;Ddénde estd el monje
Mahakassapa? ;Donde estd el monje Bhaddiya? ;Donde esta el monje Anuruddha? ;Dénde esta
el monje Ananda? ;Dénde estd el monje Bhagu? ;Dénde estd el monje Kimila?” Pero no habia
quien preguntara: “;donde estd Devadatta? ;Estd sentado o de pie?” Devadatta pensd: “yo
también fui ordenado junto a ellos; ellos son nobles ordenados y yo también soy un noble
ordenado; las gentes con presentes en sus manos solamente los buscan a ellos, pero no hay nadie
que me busque por mi nombre. ;Con quién me puedo congraciar? ;Con quién podria yo obtener
honor y gloria?” Entonces se le ocurri6 lo siguiente: “el rey Bimbisara se establecio en el fruto
de la entrada en la corriente con ciento diez mil seguidores. No es posible congraciarme con é€l.
Tampoco es posible con el rey de Kosala. Pero el principe Ajatasattu, hijo del rey Bimbisara, no
sabe sobre las cualidades o faltas de ninguno. Me congraciaré con é1”. Devadatta fue a Rajagaha

131 A iii 62.
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desde Kosambi, asumiendo la apariencia de un joven con cuatro serpientes venenosas en las
manos y pies, una enrollada en su cuello, una en la cabeza haciendo una espiral, y una en el
hombro, descendié desde el aire y se sentd en el regazo de Ajatasattu, quien atemorizado le dijo:
“;quién eres ti?” “Soy Devadatta”. Después, para disipar el miedo de Ajatasattu, cambid de
apariencia, ahora como monje usando los hédbitos y el cuenco. De esta manera Devadatta se
congracio con €l y obtuvo ganancia y gloria. Subyugado por la ganancia y gloria, hizo surgir un
pensamiento malvado: “yo me haré cargo de la comunidad de bhikkhus”. Pero cuando ese
pensamiento surgié en su mente, perdié sus poderes sobrenaturales. En una ocasién, cuando el
Maestro estaba ensefiando el Dhamma a una congregacion donde se encontraba el rey Bimbisara,
se le acercd, lo salud6 con las manos juntas y le dijo: “Venerable, el Sublime ahora esta viejo,
mayor, envejecido; que ahora se despreocupe y more inactivo; yo me encargaré de la comunidad
de bhikkhus; encomendadme la comunidad de bhikkhus”. Pero rechazado, no logrando
congraciarse, se sintid ofendido, irritado, y por primera vez generd rencor hacia el Tathagata.
Después partio.

El Maestro hizo una proclamacién en Rajagaha en contra de Devadatta, quien pensé: “ahora que
he sido despedido por el asceta Gotama, ahora yo le haré dafio”. Se acerc6 a Ajatasattu y le dijo:
“principe, en el pasado los seres humanos vivian mucho tiempo, pero ahora viven poco. Esta es
una realidad. Es posible que ti, siendo atin joven, mueras. Por lo tanto td, aun siendo joven, mata
a tu padre, y sé rey. Yo mataré al Sublime y seré el Buddha”. Siguiendo sus consejos, Ajatasattu
se convirtié en rey, y Devadatta planed asesinar al Tathagata. Pero los asesinos a sueldo fueron,
alcanzaron el fruto de entrada en la corriente y regresaron. Entonces, él mismo fue al Pico del
Buitre y arroj6 una roca pensando: “yo mataré al asceta Gotama”. Pero cuando este estratagema
fracasd, logrando solamente que sangrara [del dedo del pie], entonces despaché al elefante
Nalagiri. Cuando el monje Ananda lo vio venir, decidi sacrificar su vida y se colocé al frente
protegiendo al Maestro. No obstante esto, el Maestro dom¢ al elefante, y después partié de la
ciudad y fue al monasterio. Alli disfruté6 de un gran ofrecimiento traido por miles de devotos,
expuso un discurso gradual a los ciudadanos congregados de Rajagaha, ciento ochenta millones.
Ese dia, ochenta y cuatro mil seres lograron la realizacién del Dhamma. Los congregados
dijeron: “oh, Ananda es virtuoso; cuando el elefante estaba viniendo, decidié sacrificar su vida
permaneciendo al frente del Maestro”. El Buddha dijo «bhikkhus, no sélo ahora Ananda decidi6
sacrificar su vida para protegerme, también en el pasado hizo eso» y expuso los Jatakas
Calahamsa, Mahahamsa y Kakkataka. Las acciones malvadas de Devadatta de hacer asesinar al
rey, contratar asesinos a sueldo y arrojar la roca no fueron tan evidentes como el haber
despachado al elefante Nalagiri. La multitud hizo un tumulto: “No solamente Devadatta plane6
el asesinato del rey, envi6 los asesinos a sueldo y la roca fue arrojada por Devadatta, sino
también €l, ahora, despachd al elefante Nalagiri. Hay que atrapar a ese malvado y que el rey
proceda”.
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Cuando el rey escucho esto, hizo que a Devadatta se le quitaran las quinientas ollas para cocinar
arroz y ya nunca mds se encargé de atenderlo. Los ciudadanos, aunque Devadatta se acercaba a
ellos, no ofrecieron ni una pizca de comida. Destituido de ganancia y gloria, deseoso de
continuar viviendo por medio del engafio, se acerco al Maestro y le solicité cinco cosas.!32 Pero
estos fueron por el Maestro: “suficiente, Devadatta, s6lo ese que asi lo desee, que viva en el
bosque... ” Devadatta dijo: “hermanos, ;las palabras de quién son superiores, las del Tathagata o
las mias? Venerable, porque yo digo por superioridad «que los bhikkhus sean residentes del
bosque toda la vida, mendicantes, usuarios de telas descartadas, morando al pie de un drbol, y
que no coman carne y pescado»”. Después, diciendo «ese que desee liberarse del sufrimiento,
que venga conmigo», partid. Habiendo escuchado estas palabras, algunos bhikkhus nuevos,
recién ordenados, poco inteligentes, se fueron con él: “Devadatta ha dicho lo correcto, iremos
con é1”. Asi, con quinientos bhikkhus, convenciendo a gente devota y crédula por medio de estos
cinco puntos, obteniendo comida de esas familias que habian sido persuadidas, esforzdndose,
logré crear un cisma en la orden. Interrogado por el Sublime: “Devadatta, ;jes verdad lo que
dicen? ;que ti te esfuerzas para crear un cisma en la orden, para romper la concordia?” “Es
verdad, Sublime”. No obstante que el Maestro lo exhorté «Devadatta, crear un cisma en la orden
es grave», él, ignorando la palabra del Maestro, partié. Cuando vio al Venerable Ananda, que
andaba por comida en Rajagaha, le dijo: “amigo, a partir de hoy, yo haré la ceremonia de
Uposatha en un lugar separado, haré Uposatha en otro lugar separado de la orden de bhikkhus”.
Ananda le informé al Sublime este asunto, quien, comprendiendo la gravedad y conmovido por
este acto, reflexiond: “Devadatta ha realizado una accién que madura en Avici, una acciéon que
trae infortunio en este mundo de humanos y devas”.

Féciles de hacer son las [acciones] malas y perjudiciales para uno mismo, pero ésa que es
benéfica y buena, ésa, en verdad, es muy dificil de hacer.133

Al finalizar este verso, pronuncio esta expresion de alegria:

Para el bueno es fécil hacer el bien, para el malo es dificil hacer el bien; para el malo es
facil hacer el mal, y para los nobles es dificil hacer el mal.!34

Después Devadatta, habiéndose sentado a un lado con sus propios seguidores, dijo: “quienquiera
que esté de acuerdo con los cinco puntos, que agarre un tique”. Habiendo dividido a la orden de

132 Que los bhikkhus vivan solamente en el bosque; que los bhikkhus no acepten invitaciones de comida sino que
solamente vivan de lo obtenido por medio de la bisqueda de comida; que los bhikkhus solamente usen habitos
hechos de telas descartadas y que no acepten habitos de los laicos; que los bhikkhus residan al pie de 4rbol y no
debajo de un techo; y que los bhikkhus se abstengan completamente de pescado y carne.

133 Dhammapada verso 163.
134 Udana 150.
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esta manera, form6 un grupo con quinientos hijos de Vajjis. Con estos nuevos bhikkhus
desagradecidos, Devadatta fue a Gayasisa. Cuando el Maestro escuché esto, envié a sus dos
discipulos principales para recuperar a esos bhikkhus. Ellos fueron alli, e instruyendo a estos
nuevos bhikkhus por medio de milagros de poderes sobrenaturales y por medio de milagros de
leer la mente, lograron que estos bebieran lo Inmortal. Después regresaron por el aire llevando
con ellos a esos bhikkhus. Kokalika dijo: “Devadatta, levantate; Sariputta y Moggallana se
llevaron a esos bhikkhus”. Devadatta dijo: “Sariputta y Moggallana son unos malvados, ellos
estdn bajo el influjo de malos deseos”. Después se golped el pecho con su rodilla a la altura del
corazdn, y en ese instante emergio sangre caliente de su boca. Cuando los bhikkhus vieron llegar
al Venerable Sariputta circundando con esos monjes, dijeron: “Venerable, el monje Sariputta,
cuando se partid, fue acompaiiado por un solo monje, pero ahora regresa resplandeciente con una
congregacion”. El Maestro dijo: “bhikkhus, no sélo ahora Sariputta resplandece, sino que
también en el pasado, cuando habia renacido en el mundo animal, mi hijo resplandecié cuando
estaba regresando conmigo”.

Hay progreso para los virtuosos, para los de conducta amable. Mira a Lakkhana viniendo
adelante de las huestes de familiares y después miras a este Kala, desprovisto de
familiares. 135

Asi expuso esta historia. Después los bhikkhus dijeron: “Venerable, dicen que Devadatta,
habiendo hecho sentar a dos discipulos principales a ambos lados, lo imita a usted diciendo
«expondré el Dhamma con la gracia del Buddha»”. “Bhikkhus, no sélo ahora, sino también en el
pasado, éste se esforzo para imitarme, pero no pudo”.

“Viraka, ;has visto el pdjaro de dulce canto, con cuello similar al pavo real, mi esposo
Savittaka?

Savittaka, tratando de imitar a este pdjaro que anda en tierra y agua, que siempre se
alimenta con peces frescos, murié enredado en la planta acudtica Blyxa octandra”.136

Habiendo relatado esta historia con respecto a este asunto, en los siguientes dias relaté:

El [péjaro] garuda anduvo en los bosques picoteando arboles putrefactos, sin esencia,
vacios, hasta que llegé a una acacia de tronco duro donde se rompi6 la cabeza.137

135J.i161.
136 J.i 54. Véase Viraka Jataka.
137 .1 56. Véase Kandagalaka Jataka.
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Tus sesos expulsados, tu cabeza partida, tus costillas rotas, hoy td brillas.!38
Asi relat6 estas historias. De nuevo, cuando dijeron «Devadatta es ingrato», relato:

Te hicimos servicio, te dimos fuerza, rey de las bestias, te rendimos homenaje. ; Podemos
obtener algo de ti?

Tratdndose de uno que tiene la presa entre los dientes, que siempre es cruel, que come
sangre, ya es mucho que tui vivas.!3?

Relaté esas historias. De nuevo, con referencia al empefio por parte de Devadatta de matarlo:

Este antilope sabe que tu haces caer los frutos del drbol Gmelina arborea. Me voy a otro

arbol, tu fruto ya no me complace.140

Relaté esas historias. Al dia siguiente, cuando en el curso de las conversaciones se dijo
«Devadatta perdid tanto la ganancia y honor como la condicién de monje», el Maestro dijo
«bhikkhus, no sélo ahora Devadatta perdié éstas, sino también en el pasado», y expuso:

Tus ojos estan rotos, tu vestido estropeado y hay conflicto con la casa de los vecinos. Tu
sustento se ha arruinado en ambos lados, en tierra y agua.l4!

Relat6 esas historias. Asi, mientras residia en Rajagaha, relatdé muchas historias con relacion a
Devadatta. Después de Rajagaha el Maestro fue a Savatthi, al Parque de Jeta, y alli residi6
durante la temporada de lluvias. Devadatta, enfermo por nueve meses, finalmente, deseoso de ver
al Maestro, dijo a sus discipulos: “yo deseo ver al Maestro; mostradmelo”. Ellos respondieron:
“cuando era posible, tu estabas enemistado con el Maestro; nosotros no te llevaremos alli”.
Devadatta dijo: “no me destruydis; no obstante que yo he odiado al Maestro, en él no existe odio
hacia mi, ni siquiera la punta de un cabello”. Porque esto dijo el Sublime:

Hacia el asesino Devadatta, hacia el ladron Angulimala, hacia Dhanapala y Rahula, hacia
todos la mente es igual.!42

138 J.133. Viroca Jataka
139 7.1 96. Véase Sakuna Jataka.

140 J.1 6. Véase Kurungamiga Jataka.

141 7§ 32. Véase Ubhatobhattha Jataka.

142 Mil. 395-6. En este tratado, la dltima frase es sabbattha samako muni, hacia todos el Sabio is igual.
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Devadatta suplicé una y otra vez: “mostradme al Sublime”. Entonces lo acostaron en una camilla
y partieron. Los bhikkhus, cuando escucharon que estaba llegando, informaron al Maestro:
“Venerable, dicen que Devadatta viene para verlo”. “Bhikkhus, €l no tendrd oportunidad de
verme”. Dicen que a partir del momento en que solicito los cinco puntos, Devadatta no obtuvo la
oportunidad de ver al Buddha nuevamente. Esta es una ley del Dhamma. “Venerable, ha arribado
a tal lugar”. “Que haga lo que quiera; él no tendré la oportunidad de verme”. “Venerable, ahora
estd a una legua de distancia... media legua... una gavuta... Venerable, esta cerca del estanque
de lotos del Parque de Jeta”. “Incluso, si logra entrar al Parque de Jeta, no tendrd la oportunidad
de verme”. Los que trajeron a Devadatta, dejaron la camilla al margen del estanque de lotos del
Parque de Jeta y se metieron en el estanque para bafiarse. Cuando Devadatta se levant6 de la
camilla y asentd sus pies, estos se enterraron en la tierra. Gradualmente se fueron hundiendo en
la tierra, desde los tobillos, rodillas, cintura, pecho, cuello y mandibula. Y pronuncié este verso
final:

Con estos huesos, con estas respiraciones, voy por refugio al Buddha, el individuo
superior, dios de dioses, auriga de los hombres capaces de ser domados, omnisciente,
dotado con marcas de cientos de virtudes.!43

Dicen que habiendo visto esta situacidn, el Tathagata ordené como bhikkhu a Devadatta. Porque
si no lo hubiese ordenado, si hubiese permanecido como laico, y con el kamma pesado que habia
realizado, no hubiera sido posible obtener las condiciones en el futuro para salir de esa
existencia. En cambio, habiendo sido ordenado, seréd posible obtener las condiciones para salir de
esa existencia en el futuro. Por esta razon el Maestro lo ordend. Al final de cien mil eones, él sera
un Buddha individual llamado Atthissara. Después Devadatta entrd en la tierra y renacié en
Avici, que se extiende por cien leguas, con un cuerpo de cien leguas de altura. Y como habia
cometido una transgresion hacia un Buddha inconmovible, sufrird una tortura inconmovible. La
cabeza, hasta el orificio del oido, entré en un casco de hierro; los pies, hasta los tobillos, entraron
en la tierra de hierro. Una estaca de hierro, del tamafio de un tronco de una palmera grande,
emergié del muro Oeste, y atravesando el medio de la espalda, sali6 por el pecho y entré en el
muro Este. Otra estaca emergié del muro Sur, y perforando el flanco derecho, sali6 por el flanco
izquierdo y entré en el muro Norte. Otra estaca emergié de arriba, y atravesando el casco de
hierro, perforando el craneo, saliendo por la parte baja, entré en la tierra. Asi, inconmovible, él
sufrié alli.

Los bhikkhus iniciaron esta conversacion: “No obstante que Devadatta vino de tal lugar, no tuvo
la oportunidad de ver al Maestro, y después, se lo tragé la tierra”. El Maestro dijo «bhikkhus, no
s6lo ahora, sino también en el pasado, Devadatta cometié una falta hacia mi y entr6 en la tierra»,

143 Mil. 116.
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y relaté el Jataka del rey de los Elefantes.!44 En esta historia, un hombre se habia perdido en el
camino, y el elefante bodhisatta lo mont6 a su lomo y lo llevé a un lugar seguro. Después ese
hombre regresé en tres ocasiones y cortd las puntas, la parte media y el tronco de sus colmillos.
Cuando desapareci6 del campo visual del bodhisatta, a ese hombre se lo tragé la tierra.

Si uno diera toda la tierra a un hombre desagradecido, que siempre estd buscando la
oportunidad, aun asf, esto no lo satisfarfa.145

Relat6 esta historia. De nuevo surgié una conversacion sobre la transgresion cuando el bodhisatta
era Khantivadi y como se tragé la tierra al rey Kalabu. Esto se relata en el Jataka Khantivadi.!46
Expuso el Jataka Culadhammapala!4’ para explicar la transgresién del rey Mahapatapa y cémo
éste entrd en la tierra cuando €l era el bodhisatta Caladhammapala.

Cuando a Devadatta se lo tragd la tierra, muchos se regocijaron, izaron banderas y estandartes,
llenaron vasijas y celebraron un gran festival diciendo: “realmente esto es una ganancia para
nosotros”.

Toda la gente sufrié debido a Pingala. Cuando murid, ellos se regocijaron. ;Td quisiste al
de ojos amarillos? ;Por qué lloras, portero?”

“Yo no quise al de ojos amarillos, temo su regreso. Ido de aqui, él podria dafar al rey de
la muerte, y éste, daflado, podria mandarlo de nuevo aqui.!48

Asi relaté el Jataka Pingala. Los bhikkhus le preguntaron al Maestro: “Venerable, ahora, ;donde
renacié Devadatta?” “Bhikkhus, renaci6 en el infierno Avici”. “Venerable, cuando estuvo aqui él
atormentd, y de nuevo ha renacido en un lugar de tormento”. “Asi es, bhikkhus, esos que son
negligentes, sean laicos o renunciantes, se atormentan en ambos lugares”. Después pronuncio
este verso:

17. Aqui se atormenta, en el mds alld se atormenta. El malhechor en ambos lugares se
atormenta. [Pensando] “he hecho mal”, se atormenta. Ido a un mal destino, ain mas se
atormenta.

14431 199. Véase Silavanagaraja Jataka.

14571 199. Véase Silavanagaraja Jataka.
146 J A iii 37. Véase Khantivadt Jataka.
147 7 A iii 165. Véase Ciiladhammapala Jataka.

148 J.1 66-67. Véase Mahapingala Jataka.
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Al final del verso muchos entraron en la corriente y otros senderos. La exposiciéon del Dhamma
fue benéfica para la gran multitud.

[Fin de la] duodécima, historia de Devadatta
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13. SUMANADEVI 4

Aqui se deleita (idha nandati): El Maestro, cuando estaba residiendo en el monasterio del
Parque de Jeta, imparti6 esta instruccién del Dhamma con referencia a Sumanadevi.

Diariamente en SavatthT dos mil bhikkhus comen en la casa de Anathapindika, y lo mismo ocurre
en la casa de la gran devota Visakha. Quienquiera que desea realizar un ofrecimiento en Savattht
debe obtener permiso de ambos. ;Por qué razén? Cuando se pregunta: “;Han venido
Anathapindika o Visakha a vuestro lugar de ofrecimientos?” “No han venido”. Ambos critican,
incluso un ofrecimiento realizado gastando cien mil, diciendo: “;qué es este ofrecimiento?”
Ambos realmente comprenden las preferencias y lo que es apropiado para la comunidad de
bhikkhus. Cuando ambos proveen, los bhikkhus comen de acuerdo con sus gustos. Por lo tanto,
todos aquellos que desean realizar un ofrecimiento, van con ambos. Ellos no logran ofrecer a los
bhikkhus en sus propias casas. En una ocasiéon Visakha consider6: “;quién, ocupando mi lugar,
ofrecerd a la comunidad de bhikkhus?” Viendo a la hija de su hijo, le otorgé su propio lugar e
hizo que ella ofreciera a la comunidad de bhikkhus en su casa.!>° También Anathapindika otorgd
un lugar a su hija mayor llamada Mahasubhadda, quien realizando servicio a los bhikkhus y
escuchando el Dhamma, entr6 en la corriente. Después ella se casé y se fue a vivir a la casa de su
esposo. Luego Anathapindika otorgé un lugar a Calasubhadda. Ella también, realizando servicios
del mismo modo, entrd en la corriente, y después se casé y se fue a vivir a la casa de su esposo.
Posteriormente Anathapindika asigné un lugar a su hija menor, Sumanadevi. Ella escuchd el
Dhamma y alcanzo el fruto de un retorno, pero permanecio soltera. Después ella se enfermoé de
cierta enfermedad y decidié ayunar. Deseosa de ver a su padre, lo hizo llamar. Anathapindika
recibid su mensaje cuando estaba en el refectorio, y regres6 a su casa y preguntd: “querida
Sumana, ;qué pasa?” Ella le respondio: “querido hermano menor, ;qué pasa?” “Querida, estas
alucinando”. “No estoy alucinando, hermano menor”. “Querida, tienes miedo”. “No tengo
miedo, hermano menor”. Después de decir todo esto, ella murié. No obstante que el millonario
Anathapindika era uno que habia entrado en la corriente, fue incapaz de soportar el pesar surgido
por la muerte de su hija. Realizé los ritos funerarios y después, llorando, fue a ver al Maestro,
quien le dijo: “duefo de casa, ;por qué has venido llorando, compungido, deprimido, sufriendo?”
“Venerable, mi hija Sumanadevi ha muerto”. “Entonces, ;por qué te lamentas? ;Acaso no es la
muerte inevitable para todos?” “Venerable, comprendo esto. Mi hija estaba dotada de prudencia
y pudor. Pero en el momento de la muerte, incapaz de establecer la atencidn, ella desvari6. Es
por esto que tengo abundante pesar”. “Pero, gran millonario, ;qué dijo ella?” “Venerable, yo me
dirigi a ella como «querida Sumana», pero después ella me respondié «;qué dices hermano
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menor?» Yo le dije «querida, desvarias». Ella me respondié «no desvario, hermano menor».
Tienes miedo, querida. Y ella me respondié «no tengo miedo, hermano menor». Luego muri6”.
El Sublime dijo: “gran millonario, tu hija no desvari6”. “Entonces, Venerable, ;por qué dijo asi?”
“Simplemente debido a la inferioridad. Duefio de casa, tu hija es mayor que tu por los senderos y
fruiciones. Tud eres uno que ha entrado en la corriente, pero tu hija es una que retorna una vez.
Ella te dijo eso porque es mayor que td por los senderos y fruiciones”. “;De este modo,
Venerable? Venerable, ;ahora donde ha renacido ella?” “En el plano de Tusita, propietario”.
“Venerable, aqui mi hija menor se deleit6 rodeada de familiares, y ahora también ha renacido en
ese lugar de deleite”. El Maestro dijo: “Si, propietario, esos que son diligentes, sean laicos o
renunciantes, aqui, como en el otro mundo, realmente se deleitan”. Después pronuncié este
Verso:

18. Aqui se deleita, en el mds alla se deleita. En ambos lugares el bienhechor se deleita.
[Pensando] “he hecho bien” se deleita. Ido a un buen destino, ain mas se deleita.

Al final del verso muchos entraron en la corriente y otros logros. La exposicion del Dhamma fue
benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la décimo tercera, la historia de Sumanadevi
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14. DOS BHIKKHUS AMIGOS!5!

Aun cuando mucho (bahum pi ce): El Maestro, cuando estaba residiendo en el monasterio del
Parque de Jeta, imparti6 esta instruccion del Dhamma con referencia a dos compaifieros.

Dos amigos, hijos de familia, ciudadanos de Savatthi, fueron al monasterio y escucharon una
exposicion del Dhamma del Maestro. Después ellos renunciaron, dedicando su vida a la
enseflanza, y residieron cinco afios con sus preceptores y maestros. Luego se acercaron al
Maestro y le preguntaron sobre los deberes en la ensefianza. El Maestro explicé que hay dos
deberes, el deber de los Textos y el deber de la introspeccion. Uno de ellos dijo: “Venerable, yo,
habiéndome ordenado mayor, no podré satisfacer el deber de los Textos, pero satisfaré el deber
de la introspeccion”. Luego recibi6 instrucciones de meditacion que permiten alcanzar el estado
de Arahant. Esforzdndose, afanidndose, €l logré el estado de Arahant junto con las
discriminaciones. Pero el otro, diciendo «yo satisfaré el deber de los Textos», aprendid
gradualmente la Palabra del Buddha contenida en las Tres Canastas, y se dedic6 a predicar el
Dhamma, por donde sea que fuera, con un modo particular de entonacién. Ensefiaba el Dhamma
a quinientos bhikkhus y era maestro de dieciocho grandes comunidades. Un grupo de bhikkhus
recibid instrucciones de meditacion directamente del Maestro, fueron a residir al lugar del
compafiero mayor [que satisfaci6 el deber de la introspeccion], y bajo su supervisién, alcanzaron
el estado de Arahant. Después reverenciaron al monje y dijeron: “deseamos ver al Maestro”. El
monje los despidi6 diciendo: “amigos, id, saludad al Maestro en nombre mio, saludad también a
los ochenta grandes monjes y también a mis compafieros monjes; decid: «nuestro maestro os
saluda respetuosamente»”. Después esos bhikkhus fueron al monasterio, saludaron
respetuosamente al Maestro y a los ochenta grandes monjes. Luego ellos fueron a ver al monje
que se habia dedicado al estudio de los Textos y dijeron: “Venerable, nuestro maestro os saluda
respetuosamente”. Cuando €l pregunté: “;cudl es su nombre?” ‘“Venerable, vuestro amigo
bhikkhu”. No obstante que esos bhikkhus le transmitieron una y otra vez el mensaje «Venerable,
nuestro maestro os saluda respetuosamente», €l continuaba preguntando «;cudl es su nombre?»
Y nuevamente esos bhikkhus le respondieron «vuestro amigo bhikkhu». “Pero, ;que habéis
aprendido con €él1? ;Alguna Coleccidn, como la Colecciéon Larga u otra? ;Una Canasta de las
tres?” Después €l pensé «ni siquiera sabe un verso de cuatro lineas; cuando se ordend cogid un
héabito descartado, entr6 en el bosque y obtuvo muchos alumnos; cuando venga es conveniente
que le haga algunas preguntas».

Tiempo después el otro monje fue a ver al Maestro, dejé su cuenco y hédbito con su monje amigo.
Luego se acercd, reverencid al Maestro y a los ochenta grandes monjes, y regres6 al lugar de
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residencia de su amigo. El monje joven realizo los deberes a su amigo y se sent6 en un asiento de
tamano similar pensando: “le haré una pregunta”. En ese momento el Maestro, pretendiendo que
estaba visitando diversas secciones del monasterio, por compasion hacia el monje joven, penso:
«si éste ofendiera a mi hijo, renaceria en el infierno». Es la costumbre que primero los bhikkhus
preparen el asiento del Buddha y sélo se sienten ellos. Entonces el Buddha se sentd en el asiento
previamente preparado. Sentado, el Maestro pregunté al monje que se habia dedicado al estudio
de los Textos sobre la primera jhana. Cuando éste respondié correctamente,'>? entonces el
Buddha pregunt6 sobre la segunda jhana e hizo otra pregunta sobre los ocho logros meditativos
de la materia sutil e inmateriales. El monje que se habia dedicado al estudio de los Textos no
pudo responder ni siquiera una de estas preguntas, pero el otro monje respondié todo. Después el
Maestro pregunt6 sobre el sendero de entrada en la corriente y el monje que habia estudiado los
Textos no pudo responder, pero el monje Arahant respondié correctamente. El Maestro,
regocijandose, dijo: «muy bien, muy bien, bhikkhu», y pregunt6 sobre los siguientes senderos. El
monje que habia estudiado los Textos no pudo responder ni siquiera una de las preguntas, pero el
monje Arahant respondi6 todas. En cada una de estas respuestas correctas el Maestro mostré su
aprobacion. Cuando escucharon al Maestro, también desde los devas terrestres hasta el mundo de
los brahmas, todos los devas junto con Nagas y Garudas expresaron su aprobacion. Cuando
escucharon esto, los alumnos y estudiantes del monje joven se molestaron con el Maestro
diciendo: “;por qué el Maestro ha hecho esto? Expresé su aprobacion en cuatro ocasiones al
monje viejo que no sabe nada, pero ni siquiera hizo un mero reconocimiento a nuestro maestro
lider de quinientos bhikkhus y conocedor de los Textos”. Entonces el Maestro les pregunto:
“bhikkhus, ;por qué decis esto? Vuestro maestro en mi enseflanza es como un cuidador de
ganado a sueldo, pero mi hijo es como el duefio que disfruta de los cinco productos de la vaca a
placer”. Después pronuncio estos versos:

19. Aun cuando recita mucho la Escritura, el hombre negligente que no la practica es
como el vaquero que cuenta las vacas ajenas. No es participe de los beneficios de la vida
ascética.

20. Aun cuando recita poco la Escritura, si vive de acuerdo al Dhamma, abandonando la
pasion, el odio y la ignorancia, comprendiendo correctamente, con mente bien liberada,

no adhiriéndose aqui ni al mas all4, éste es participe de los beneficios de la vida ascética.

Al final de los versos muchos entraron en la corriente y otros senderos. La exposicion del
Dhamma fue benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la décimo cuarta, la historia de dos bhikkhus amigos

152 En esta traduccion se sigue la lectura de la PTS, tasmim kathite.
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CAPITULO 11
LA VIGILANCIA
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1. SAMAVATI!S3

La vigilancia es el camino a la no muerte (appamado amatapadam): Esta exposicién del
Dhamma fue expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en el monasterio Ghosita, cerca
de Kosambi, con respecto a la pérdida por muerte de quinientas mujeres encabezadas por
Samavati y de los quinientos familiares encabezados por Magandiya.

Esta es la exposicién gradual. En el pasado, en el reino de Allakappa, habia un rey llamado
Allakappa, y en el reino de Vethadipaka habia un rey llamado Vethadipaka. Estos dos eran
amigos desde la nifiez y habian aprendido un oficio en la casa de un mismo maestro. Cuando
murieron sus padres, ellos colocaron un parasol y fueron reyes de un territorio de diez leguas
cada uno. Ellos, que se reunian regularmente, permanecian de pie, se sentaban y se acostaban
juntos; viendo a la gente nacer, envejecer y morir, reflexionaron que cuando uno va al més all4,
nada lo sigue, ni siquiera el propio cuerpo. Cuestionando el sentido de la vida en el hogar, se
dedicaron al ascetismo. Entregaron sus respectivos reinos a esposas € hijos, se convirtieron en
ascetas y residieron en los Himalayas.

Habiendo renunciado a sus reinos, y considerando que dedicados al ascetismo no serfa posible
llevar a cabo sus objetivoss viviendo juntos en un mismo lugar, decidieron vivir en lugares
separados. Por lo tanto, uno de ellos residié en una montafia y el otro en otra montana. No
obstante esto, ellos se encontraban cada quince dias en el dia de Uposatha.!5* Después uno de
ellos pens6 que debido a que no vivirian juntos, seria conveniente que cada uno ellos prendiera
un fuego para hacer saber al otro de su presencia. Ellos asi hicieron.

Con el paso del tiempo, el asceta Vethadipaka murié y renacié poderoso como rey de los devas.
Quince dias después, el otro asceta, no viendo el fuego, supo que su compaiiero habia muerto. El
otro, en el mismo momento de renacer, inspeccionando su gloria celestial, considerando sus
acciones, viendo su practica de ascetismo a partir de la renuncia, decidio ir a ver a su compafiero.
Descartando su forma actual, asumiendo la apariencia de un viajero, fue a donde estaba, lo
saludé y permanecié de pie a un lado. El asceta le pregunté de donde venia. El viajero le
respondid que venia de muy lejos, y pregunt6 si vivia solo en ese lugar, si no habia otro viviendo
alli. El asceta dijo que tenia un compaiiero en la otra montafia, pero debido a que no habia
encendido el fuego el dia de Uposatha, comprendié que habia muerto. El viajero pregunt6: “;es
asi, Venerable?” “Asi es, sefior”. “Venerable, yo soy ese”. “;Donde has renacido?” “En el mundo
de los devas, he renacido como un poderoso rey de los devas. He venido de nuevo a verlo. Sefor,
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[existe algun riesgo para los que viven en este lugar?” “Si, sefior. Los elefantes que viven cerca,
me cansan”. “Sefior, ;qué hacen los elefantes?” “Ensucian con excremento el lugar que limpio;
pisotean el suelo y levantan polvo, y yo, limpiando el excremento, asentando el polvo, me
canso”. “;Deseas que no vengan?” “Si, sefior”. “Entonces, te ayudaré para que ellos no vengan”.
Le dio un arpa para persuadir elefantes y un mantra para encantar elefantes. Cuando se la dio, le
mostrd tres cuerdas del arpa, le enseid tres mantras y le dijo: “Sonando esta cuerda y entonando
este mantra, los elefantes huirdn sin mirarte; sonando esta otra cuerda y entonando este otro
mantra, los elefantes huirdn mirando hacia atrds; sonando esta cuerda y entonando este mantra, el
lider de la manada de elefantes vendra para que lo montes™. Y parti6 después de saludar al asceta
y decirle: “Haz como te plazca”. El asceta vivié entonando los mantras y sonando las cuerdas, y
logré que los elefantes se fueran.

e El surgimiento de Utena:

En ese tiempo el rey de Kosambi era Parantappa. Un dia, temprano, €l estaba sentado al aire libre
calentdndose con los rayos del sol junto con su reina embarazada. La reina, envuelta en la tinica
roja del rey, valuada en cien mil, mientras conversaba con el rey, quité el anillo real valuado en
cien mil del dedo del rey y se lo colocé en su propio dedo. En esa ocasién, un pdjaro, con un pico
semejante a la trompa de un elefante, vino desde lejos en el espacio y vio a la reina envuelta en la
tunica roja. Pensando que era un pedazo de carne, despleg6 las alas y descendio.

El rey, aterrorizado por el ruido que hizo el ave al descender, se levantd y corri6 al palacio. Pero
la reina, pesada por su embarazo y atemorizada, no pudo escapar rapido. Entonces el péjaro, que
habia descendido repentinamente, la atrapd con sus garras y despegd. Dicen que estos pdjaros
tienen la fuerza de cinco elefantes. Pueden despegar, aterrizar y comer la carne donde les place.
La reina, cuando estaba siendo llevada por el pajaro, aterrorizada de muerte, penso: “si yo grito,
debido a que el sonido humano causa ansiedad en los animales, éste, habiendo escuchado mi
grito, me soltard y moriré junto con el hijo en el vientre. Pero cuando aterrice en cierto lugar y
antes de comenzar a comerme, en ese momento gritaré y lo espantaré”. Ella, gracias a su propia
sabiduria, soportd. Después, en la region de los Himalayas, habia una gigantesca higuera de
Bengala que habia crecido gradualmente y que tenia la forma de un pabellon. Aqui este pdjaro
trafa a las bestias atrapadas y las comia. Entonces la trajo a este mismo lugar, la coloc6 en una
horqueta y miré el sendero que conducia al arbol. Dicen que es el habito de estos pdjaros
observar el sendero que conduce al drbol. En ese instante la reina, pensando que ese era el
momento de espantarlo, levant6 ambas manos, aplaudid y gritd, y espant6 al pdjaro. Después, al
anochecer, los espasmos del parto comenzaron y se desatd una gran tormenta. La delicada reina,
afligida de dolor, no pudo dormir durante toda la noche -no hubo ni siquiera una palabra de

alivio como «no os preocupéis sefiora»-. Pero cuando amanecid y la tormenta se disipd, ella dio
a luz en el mismo momento del amanecer. Debido a que su hijo naci6 en el amanecer (aruna-utu)
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y cuando estaba en una montafia (pabbata-utu), y en el momento de la tormenta (megha-utu), le
puso por nombre Utena.!53

No lejos de alli estaba el lugar donde residia el asceta Allakappa. En los dias lluviosos era su
costumbre, para evitar el frio, no entrar al bosque en busca de diversos frutos. En cambio iba al
pie de ese arbol, recogia los huesos de la carne comida por los péjaros, los molia, hacia caldo y lo
bebia. Por lo tanto ese dia, pensando que traeria huesos, fue a ese lugar. Mientras estaba
buscando huesos al pie del drbol, escuché arriba el llanto del bebé. Mirando hacia arriba, vio a la
reina y preguntd: “;Quién eres ti?” “Soy una mujer”. “;Como has venido aqui?” Cuando ella
respondié que habia sido traida por un pdjaro con pico de elefante, €l le pidié que bajara del
arbol. “Sefor, temo que haya mezcla de razas”. “;Qué eres ti?” “Soy noble”. “Yo también soy
noble”. “Entonces, di la clave de los nobles”. El dijo la clave de los nobles. “Entonces, habiendo
subido, baja a mi hijo”. El, encontrando una forma para subir por un flanco del 4rbol, subié y
tomo al nifio. Cuando ella le dijo que no la tocara con las manos, él, evitando tocarla, baj6 al
nifio. Luego la reina bajé. Después la llevé a la ermita y la cuidé compasivamente sin romper los
preceptos. Le traia miel pura, arroz tierno cultivado por él mismo, y cocinaba sopa de arroz.
Estando cuidada asi, un dia ella pensé: “yo no conozco el camino de venida ni el camino de
salida; tampoco tengo confianza en €l. Si éste nos deja aqui y se va a cualquier lugar, ambos
moriremos aqui. Es apropiado que haga algo, de tal manera que éste rompa sus preceptos y no
nos abandone”. Entonces lo sedujo mostrandose con ropas desarregladas, y logré que rompiera
los preceptos. A partir de este momento, los dos vivieron juntos.

Un dia el asceta, observando la conjuncién de constelaciones, vio el ocultamiento de la
constelacion de Purantappa, y dijo: “sefiora, en Kosambi el rey Parantappa ha muerto”. “Sefor,
(por qué dices eso? ;Acaso tienes odio hacia é1?7” “No, sefiora. Digo eso porque he visto el
ocultamiento de su constelacion”. Ella llor6. Después, cuando €l le pregunt6 porqué lloraba, ella
le explicé que el rey Parantappa era su esposo. El asceta dijo: “sefiora, no llores; la muerte es el
destino de lo nacido”. Cuando ella le dijo que comprendia eso, el asceta le volvid a preguntar por
qué lloraba. Llorando con pesar, ella dijo: “mi hijo es merecedor de las pertenencias del rey. Si
estuviera alld, hubiera plantado un parasol blanco. Ahora mi hijo es parte de la multitud”.
“Sefiora, que asi sea; no te preocupes; si deseas que sea rey, yo haré algo para que obtenga el
reino”. Entonces le dio al nifio el arpa para persuadir elefantes y el mantra para encantar
elefantes. En esa ocasion, miles de elefantes habifan venido y se sentaron al pie de la higuera de
Bengala. Después, €1 le dijo: “cuando todavia no hayan llegado los elefantes, sube a este arbol.
Cuando los elefantes lleguen, entona este mantra y suena esa cuerda, y todos huirdn sin mirarte.
Después, desciende del arbol y regresa”. El nifio hizo de esta manera y le informé al asceta.
Después, el segundo dia, el asceta le dijo: “hoy entona este mantra y suena esta cuerda, y todos

155 Utena es instrumental de utu, tiempo, estacion, y en este contexto significa en el momento del amanecer o
durante la tormenta o junto a la montafia.

88



huiran hacia atras siempre mirandote”. El nifio hizo de esta manera, regresd y le informé al
asceta. Después, en el tercer dia, el asceta le dijo: “hoy entona este mantra y suena esta cuerda, y
el lider de la manada vendra para que lo montes”. También hizo asi y le inform¢ al asceta.

Después, €l llamo a la madre y le dijo: “sefiora, dile a tu hijo que yendo desde aqui, serd rey”.
Ella llamé a su hijo y le dijo: “querido, tu eres hijo del rey Purantappa de Kosambi; un péjaro
con pico de elefante me trajo aqui cuando tu estabas en mi vientre”. Después le informé los
nombres de los generales y otros, le dijo que a aquellos que no creyeran les mostrara la ttinica de
su padre y el anillo con el sello real, y lo despidié. El joven le dijo al asceta: “ahora, ;qué hago?”
“Siéntate en una rama baja del 4rbol, entona este mantra y suena esta cuerda, cuando el lider de
los elefantes venga, lo montas, y sentado en su lomo, vas y tomas el reino”. El se despidié de la
madre y el padrastro e hizo de esa manera. Se sent6 en el lomo del elefante que habia venido y le
susurré en el oido: “yo soy hijo del rey Purantappa de Kosambi; habiendo tomado el reino de mi
padre, ddmelo, amo”. El elefante, cuando escuchd esto, barrité: “que cientos de miles de
elefantes se congreguen”. Y cientos de miles de elefantes se congregaron. De nuevo, rugid: “que
los elefantes mayores se retiren”. Y los elefantes mayores se retiraron. De nuevo, rugié: “que los
elefantes muy jévenes se queden”. Y los elefantes muy jévenes se quedaron. El, circundado por
miles de elefantes guerreros, arrib6 a un poblado en la frontera y anuncio: “yo soy el hijo del rey;
aquellos que desean prosperidad, vengan conmigo”. Después, desplegando las tropas, fue a la
ciudad, la rode6 y envié el mensaje: “dadme batalla o el reino”. Los ciudadanos dijeron:
“nosotros no daremos ninguno de los dos. Nuestra reina embarazada fue llevada por un péjaro
con pico de elefante; nosotros no sabemos si estd viva o muerta. Hasta que no escuchemos
noticias de ella, no daremos ni batalla ni el reino”. Dicen que en esa época esa era la sucesion
real [de padre a hijo]. Después, el joven dijo que €l era hijo de ella, nombr6 a los generales y a
otros importantes, y mostrd la tinica y el anillo con el sello real a aquellos que creian. Los
ciudadanos reconocieron la tunica y el anillo con el sello real y no tuvieron duda. Abrieron la
puerta y lo consagraron rey. Este es el origen de Utena.

° Historia de Ghosaka:

En el reino de Allakappara (Ajita) vivia un hombre llamado Kotuhalika. Incapaz de sobrevivir
durante un periodo de hambruna, decidi6 ir a vivir a Kosambi con su hijo menor Kapi y su
esposa Kali. Empacd sus provisiones y partid. También dicen algunos que partié después de ver
mucha gente morir de peste bubdnica. Durante el viaje, agotadas las provisiones, avasallados por
el hambre, no pudieron continuar llevando al hijo. Entonces, el esposo le dijo a ella: “querida, si
sobrevivimos nosotros, podremos tener otro hijo; dejemos a éste y continuemos”. Se dice que el
corazén de una madre es delicado. Por eso ella dijo: “yo no puedo abandonar a un hijo en vida”.
“Entonces, ;qué hacemos?” “Lo cargamos por turnos”. La madre, cuando era su turno, lo
levantaba como a un ramo de flores, lo protegia en su pecho, lo cargaba en la cadera, y después
se lo daba al padre. Cuando él lo estaba cargando, ademds del hambre, surgié un dolor intenso.
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El insisti6: “querida, querida, si sobrevivimos nosotros, podremos tener otro hijo;
abandonémoslo”. Rehusando una y otra vez, ella no cedié. El nifio, cansado debido al
intercambio por turnos, se durmié en los brazos del padre. Comprendiendo que estaba dormido,
hizo que la madre fuera adelante, coloc6 a su hijo debajo de un arbusto en un lecho de hojas y
continud el camino. Cuando la madre se dio la vuelta y no vio a su hijo, pregunté: “sefior, ;dénde
estd mi hijo?” “Estd acostado debajo de cierto arbusto”. Golpedndose el pecho, gemia diciendo:
“sefior, no me destruyas. Sin mi hijo no podré vivir. Trae a mi hijo”. Entonces, €l se regresd y lo
trajo. Por haber abandonado a su hijo en esta ocasion, él fue abandonado siete veces en sucesivas
existencias. Por lo tanto, uno deberia no deberia considerar una mala accién como algo
insignificante.

Ellos continuaron y arribaron a la casa de un vaquero. Ese dia se celebraba un festival ganadero.
En la casa del vaquero, cierto Buddha individuall56 iba a comer regularmente. Después de
ofrecerle la comida al Buddha individual, el vaquero comenz6 el festival. Se ofrecié mucho arroz
con leche. Cuando vio a los viajeros llegar, el vaquero pregunt6: “;de donde vienen?” Ellos le
relataron toda la historia. El vaquero se conmiserd de ellos e hizo que les ofrecieran arroz con
leche con mucho ghee (mantequilla clarificada). La esposa dijo: “sefior, cuando ti vives, yo
también vivo; has estado por mucho tiempo con el estdmago vacio; come tanto como quieras”.
Coloco en frente de él requesén y la mantequilla clarificada y ella comi6 solamente un poco. El
esposo, debido a la hambruna que habia padecido por siete u ocho dias, comi6 copiosamente,
pero no pudo saciarse. El vaquero, después de haberles ofrecido arroz con leche, comenzo6 a
comer. Kotuhalika vio al vaquero dando bocados de arroz con leche a una perra que habia sido
criada por él mismo y que estaba acostada debajo de su silla, y pensd: “esta perra es realmente
afortunada; siempre tiene comida”. Kotuhalika, incapaz de digerir ese arroz con leche, murié esa
noche y reconecto en el vientre de esa perra.

Después la esposa realizd los ritos funerarios para su esposo y fue empleada en esa misma casa.

Cuando obtuvo una porcién de arroz, lo cocind y ofrecié en el cuenco del Buddha individual
aspirando: “que este ofrecimiento sea para beneficio de vuestra servidora”. Después ella penso:
“es conveniente que yo resida s6lo en este lugar; el Venerable viene regularmente aqui; haya algo
que ofrecer o no, a diario tendré la oportunidad de darle asistencia; mi mente se alegrard y
realizaré mucho mérito”. Ella residi6 alli mismo como empleada. A los seis o siete meses la perra
parié un solo cachorro. El vaquero hizo que le ofrecieran leche de una vaca especial. En poco
tiempo el cachorro crecié. El Buddha individual, cuando comia, le daba una porcién de comida.
Debido a esta porcion de comida gener6 afecto hacia el Buddha individual. El vaquero iba dos
veces al dia a atender al Buddha individual. En el camino habia una guarida de animales salvajes.

156 Pacceka-buddha es un Buddha individual que descubre las Cuatro Nobles Verdades sin necesidad de un maestro
pero que no tiene la capacidad de proclamar efectivamente la ensefianza.
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Con un palo él golpeaba los arbustos o el suelo diciendo tres veces “susu” y lograba espantar a
los animales salvajes. El perro siempre lo acompaiiaba.

Un dia él le dijo al Buddha individual: “Venerable, cuando no me sea posible venir, enviaré a
este perro; por medio de este signo usted deberia venir”. Después, un dia en que no pudo ir,
envid al perro: “querido, ve y trae al Venerable”. Con una palabra del vaquero, el perro partia,
ladraba tres veces en los arbustos y en la tierra donde su duefio habia golpeado, y cuando sabia
que las bestias habian huido por medio de los ladridos, continuaba por el camino. En la mafiana
temprano, después de realizar sus necesidades corporales, entraba a la choza de hojas, iba al
lugar donde el Buddha individual estaba sentado, ladraba tres veces para anunciarse y se
acostaba a un lado. Comprendiendo que era tiempo de partir, el Buddha individual salia y el
perro iba al frente ladrando. De vez en cuando, el Buddha individual, para probarlo, entraba en
otro sendero. Pero el perro se paraba ladrando en frente de €l bloqueando el camino y lo volvia a
poner en el otro sendero. Un dia el Buddha individual tomo otro camino. Cuando el perro se par6
en frente obstruyendo el sendero, él no se regresé sino que continud por ese sendero después de
pegarle una patada al perro. Cuando el perro comprendié que no queria regresar, mordio el borde
de su hébito y lo arrastrd hasta que lo puso en el otro camino. Asi de grande era el afecto que el
perro tenia hacia él.

En otra ocasion el habito del Buddha individual se desgastd. Entonces el vaquero le consiguio
tela para hacer un hdbito. El Buddha individual le dijo: “amigo, va a ser dificil hacer solo el
habito; iré a un lugar apropiado donde hacerlo”. “Que el Venerable lo haga aqui”. “Amigo, no es
posible”. “Siendo asi, que el Venerable no se ausente por mucho tiempo”. El perro escuchd
atentamente la conversacion de ellos. El Buddha individual le dijo al vaquero que esperara, se
elevo en el aire y fue a Gandhamadana. Cuando el perro lo vio ir por el aire, comenz6 a ladrar, y
cuando el Buddha individual desapareci6é de su campo visual, murié y se le parti6 el corazén.
Dicen que los animales son leales, no fraudulentos, pero que los humanos piensan una cosa en el
corazén y dicen otra cosa con la boca. Por esto se dijo: “Venerable, los humanos son

inescrutables pero el animal es simple”.157
* Gosakadevaputta:

De esta manera el perro, debido a su rectitud y honestidad, murié y renacié en el plano
Tavatimsa; alli, circundado por mil ninfas, disfruté de gran gloria. Su susurro se extendia a una
distancia de diecisé€is leguas pero su voz normal se expandia por toda la ciudad de los devas, una
extension de diez mil leguas. Por esto a él le dieron el nombre “Ghosakadevaputta”. Pero, ;a qué
se debid esto? Esto fue el resultado de ladrarle con afecto al Buddha individual. El, no
permaneciendo por mucho tiempo alli, murié. Porque los devas mueren por cuatro causas:

157 M. ii 3.
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debido a la extincion del periodo de vida, debido a la extincidon del mérito, debido a la extincion
de comida y debido a la ira.

Aqui uno que ha realizado mucho mérito, renace en el mundo de los devas, permanece alli
durante el periodo de vida, y después renace en planos superiores. Asi se dice que uno muere
debido a la extincion del periodo de vida. Uno que ha realizado poco mérito agota pronto ese
mérito y muere pronto, asi como una medida de tres o cuatro dedos de granos arrojada en el
granero real se disipa. Asi se dice que uno muere debido a la extincion del mérito. En cambio
otro, disfrutando de los placeres sensoriales, debido al olvido, deja de comer y muere debido a la
debilidad del cuerpo. Asi se dice que uno muere debido a la extincion del nutrimento. Otro,
incapaz de soportar el éxito del préjimo, muere debido a la ira. Asi se dice que uno muere debido
alaira.

Pero éste [Ghosaka], disfrutando de los placeres sensoriales, estando desatento, murié debido a la
extincion del nutrimento. Y después de morir, reconectd en el vientre de una cortesana en
Kosambi. El dia en que nacio, ella le pregunt6 a una esclava: “;qué es?” Cuando escuch6 que era
un varon, pidié que lo descartaran: “sierva, coloca este nifio en una canasta y tiralo en el
basurero”. Porque las cortesanas cuidan a una hija, no a un hijo. Las hijas contindan su tradicién
[trabajo]. Cuervos y perros se sentaron alrededor del nifio; como resultado de haberle ladrado y
del afecto hacia el Buddha individual ni siquiera uno se aventurd a acercarse. En ese momento
un hombre que estaba saliendo vio a los cuervos y perros circundando al nifio, y preguntdndose
qué estaba pasando, fue, vio al nifio, y generd afecto filial. Contento de tener un hijo, lo llevé a
su casa. Después el tesorero de Kosambi fue al palacio del rey; cuando vio al sacerdote real
saliendo del palacio, le pregunté: “maestro, ;has visto la conjuncién de la constelacién con la
casa lunar?” “Si, tesorero. ;Qué otra cosa hay que hacer?” “;Qué le pasard a la regi6on?” “Nada,
pero en esta ciudad un nifio nacido hoy sera el tesorero principal”. En esa ocasion la esposa del
tesorero estaba embarazada a punto de dar a luz. Entonces, stibitamente, él envid a un hombre a
su casa para preguntar si su esposa habia dado a luz. Cuando escuchd que no habia dado a luz,
después de haber visto al rey, fue rdpido a su casa, llamo a la esclava Kali, le dio mil unidades de
dinero, y le dijo: “sierva, ve, busca en la ciudad, encuentra al nifio que naci6 hoy, entrega las mil
unidades de dinero y traemelo”. Ella buscd, encontr esa casa, vio al niflo, y pregunté al duefo
de casa cudndo habia nacido ese nifio. Cuando le respondieron que habia nacido ese dia, regated
el precio desde una kahapana hasta mil, trajo al nifio y se lo entregé al tesorero. El tesorero hizo
que viviera en su casa pensando que si nacia una hija, haria que se casara con el nifio, y después
haria que fuera el jefe de la tesoreria; pero si nacia un nifio, lo mataria.

Después de unos dias su esposa dio a luz a un hijo. El tesorero pensé: “cuando el hijo encontrado
no exista, mi hijo legitimo ocupard el lugar de tesorero; ahora es necesario matarlo”. Llamé a
Kalt y le dijo: “sierva, ve al establo, cuando sea el tiempo de la salida del ganado, coloca al nifio
atravesado en el medio de la puerta; asi el ganado lo pisoteard y matard, y cuando sepas que ha
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sido pisoteado a muerte, regresas”. Ella fue y lo colocé de esta manera cuando el vaquero abrid
la puerta del establo. En otras ocasiones, el toro, el lider de la manada, salia después de todo el
ganado, pero ese dia salié primero y se detuvo protegiendo al nifio debajo de sus cuatro patas.
Cientos de vacas salieron por los dos flancos rozando al toro. El vaquero pensé: “antes este toro
salfa al ultimo, pero hoy salié primero y permanecié inmévil en medio de la puerta del establo”.
Y se pregunt6: “;qué es esto?” Fue, vio al nifio acostado debajo del toro, sinti6 afecto filial, y
contento de que tenia un hijo, lo llevé a su casa.

Kalt regres6 a la casa, y cuando el tesorero le preguntd, relaté todo este asunto. El tesorero le
dijo que fuera, le diera mil al vaquero y que trajera de nuevo al nifio. Ella hizo esto. Después €l le
dijo esto: “querida Kali, en esta ciudad, al amanecer, quinientas carretas salen para comercio;
lleva tu al nifio y lo colocas en el camino por donde van las ruedas; de esta manera, los bueyes lo
aplastardn o las ruedas lo despedazaran; cuando sepas que esto ocurrid, regresas”. Ella fue y lo
acostd en la huella de las ruedas. En esa ocasion el lider de la caravana iba adelante. Cuando los
bueyes llegaron a ese lugar, dejaron caer el yugo. No obstante que el lider lo levanté y ajust6 una
y otra vez, los bueyes se rehusaban a continuar. Mientras estaba batallando de esta manera,
amanecié. Observando el camino y preguntandose por qué los bueyes se comportaban de esa
manera, vio al niflo y pensé: “juy, qué kamma el mio!” Contento de que habia obtenido un hijo,
lo llevé a su casa.

Kalt regresé a la casa, y cuando el tesorero le preguntd, relaté todo este asunto. El tesorero le
dijo que fuera, le diera mil al lider de la caravana y que trajera de nuevo al nifio. Ella hizo esto.
Después €1 le dijo: “ahora, llévalo a un vertedero de caddveres y déjalo entre los arbustos; alli
serd comido por los perros o atacado por demonios; cuando sepas si estd muerto o no, regresas” .
Ella lo llevd, lo dej6 alli, y permanecié de pie a un lado. Ni perro ni cuervo ni demonio se
atrevieron a acercarse. A €l, que no tiene ni madre ni padre ni hermano ni nadie que lo proteja,
(quién lo protege? El mero ladrido afectuoso hacia el Buddha individual, cuando era un perro, lo
protegié. Entonces un cabrero que conducia mil cabras a pastar, pasé por un lado del vertedero
de caddveres. Una cabra, comiendo pasto, entré en el arbusto, vio al nifio, se arrodill6 y le dio de
mamar al nifio. Cuando el cabrero la llamé, no salié de alli. El, pensando que la harfa salir
golpeandola con el palo, entré en el arbusto, vio a la cabra arrodillada déndole leche al nifio,
sinti6 afecto filial y contento de que habia obtenido un hijo, lo cargé y se fue.

Kalt regres6 a la casa, y cuando el tesorero le preguntd, relaté todo este asunto. El tesorero le
dijo que fuera, le diera mil al cabrero y que trajera de nuevo al nifio. Ella hizo esto. Después él le
dijo: “querida Kali, ve y sube a la montafia, al Acantilado de los Ladrones, y arrdjalo al
precipicio; a medida que caiga se golpeard en las rocas, se hard pedazos hasta llegar al fondo;
cuando sepas si estd muerto o no, regresas’. Ella lo llevé a ese lugar, y desde la cima de la
montafia, lo arroj6. Pero en el vientre de la montafia habia una espesura de bambus que habia
crecido junto al precipicio; la parte superior del mismo estaba cubierta con una densa enredadera
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(Abrus Precatorius). El nifio aterriz6 alli como en una alfombra de lana. Ese dia, el lider de los
junqueros, que habia obtenido un regalo de bambuis, fue con su hijo a esa espesura y comenzé a
cortar los bambis. Cuando estaba sacudiendo las plantas de bambii, el nifio grit6. El, pensando
que era ¢l llanto de un nifio, se subid a una roca, lo vio, sintié amor filial y contento de que habia
obtenido un hijo, lo cargd y se fue.

Kalt fue a ver al tesorero, y cuando éste preguntd, le relatd todo este asunto. El tesorero le dijo
que fuera, le diera mil y que trajera de nuevo al nifio. Ella hizo esto. No obstante que el tesorero
hizo todo lo posible por deshacerse del nifio, éste crecié y lo llamaron Ghosaka. El era como una
espina en el o0jo para el tesorero, quien no se atrevia a mirarlo de frente. Después, urdiendo una
forma de matarlo, fue a ver a su amigo el alfarero y le pregunté cudndo encenderia la caldera.
Cuando su amigo le dijo que haria eso al dia siguiente, él le dio mil y le pidié que le hiciera un
trabajo. “;Qué trabajo, amigo?” “Tengo un hijo ilegitimo. Mafiana te lo enviaré. Después de
recibirlo, lo llevas al taller, lo cortas en pedazos con un hacha filosa, lo metes en una vasija y lo
cocinas en la caldera. Estos mil son como un pago por adelantado. Ademads, después haré que se
te reditie adecuadamente. El alfarero aceptd el trato. Al dia siguiente, el tesorero llamé a
Ghosaka y lo envi6 diciéndole: “ayer le encargué al alfarero un trabajo; ve y dile que realice el
trabajo que tu padre le encargé”. El acept6 y fue. Cuando iba en camino, el otro hijo del tesorero,
que estaba jugando canicas con otros nifios, lo vio, lo llamé y le pregunté: “hermano, ;a dénde
vas?” Cuando le respondié que iba con el alfarero con un mensaje de su padre, él dijo: “yo iré
alli; estos nifios me ganaron mucho en el juego; gana ahora td y me lo das”. “Yo tengo temor de
mi padre”. “No temas, hermano; yo llevaré el mensaje. He perdido mucho. Cuando yo regrese,
gana mi apuesta’”.

Dicen que Ghosaka era habil en el juego de canicas. Por esta razén su hermano lo convencié asi.
El lo mandé diciéndole: “siendo asi, ve y le dices al alfarero que realice el trabajo que fue
encargado ayer por mi padre”. El hermano fue y dijo esto. Después el alfarero lo maté de la
manera explicada y lo arrojé en la caldera. Ghosaka jugé por el resto del dia y al anochecer fue a
su casa. Cuando su padre le pregunté por qué no habia ido, €l le informé la razén por la que
habia 1do su hermano menor y la razon porque €l no habia ido. Cuando escuch¢ esto, el tesorero
grité: “jmalvado yo!” Después, como si todo su cuerpo hirviera con sangre, fue a ver al alfarero
llorando con los brazos en alto diciendo: “joh alfarero, no me mates, no me mates!” El alfarero,
cuando lo vio venir de esta manera, le dijo: “amigo, no hagas ruido; tu trabajo est4 hecho”. El,
subyugado por el pesar como una gran montafia, experimentd mucho sufrimiento como ese
acometido hacia los inofensivos. Por esto el Sublime dijo:

Aquel que con el palo acomete a los inofensivos, a los inocentes, ird muy pronto a cierta
condicidn entre diez.
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Experimentard sensacion dolorosa, empobrecimiento, fractura del cuerpo, enfermedad
grave o trastorno de la mente.

Problema con el rey, calumnia seria, pérdida de familiares, descomposicion de
posesiones.

Luego el fuego quema sus casas. Después de la disoluciéon del cuerpo, ése de mala
sabiduria surge en el infierno.!>3

En esta situacion, el tesorero no se atrevia a mirarlo a los ojos. Pensando cémo lo mataria, divis6
una manera: “lo enviaré con el superintendente de mis cien poblados y haré que lo mate”. Le
escribié una carta: “éste es mi hijo ilegitimo; después de matarlo, arréjalo al hoyo de la letrina.
Hecho esto, después yo sabré recompensar adecuadamente al tio materno”. Después amarré la
carta en la parte interna del vestido de Ghosaka y le dijo: “querido Ghosaka, hay un
superintendente de nuestros cien poblados; lleva esta carta y entrégasela”. Ghosaka no sabia ni
leer ni escribir. Porque desde nifio el tesorero habia intentado matarlo sin éxito. ;Por qué hubiera
hecho que aprendiera a leer y escribir? De esta manera, con la carta con la orden de ejecucion
amarrada en la parte interior de su vestido, saliendo dijo: “papd, no tengo provisiones para el
viaje”. “No hay necesidad de provisiones. En la mitad del camino, en tal poblado hay un amigo
mio tesorero. Desayuna en su casa y contintia el viaje”. El aceptd estas condiciones, saludé a su
padre, salié de la casa, fue a ese poblado, pregunté y fue a la casa del tesorero, y alli vio a la
esposa del tesorero. “;De donde vienes?” “De la ciudad”, €l dijo. “;De quién eres hijo?” “De
vuestro amigo el tesorero, sefiora”. “Entonces, ti eres Ghosaka”. “Si, sefiora”. En el mismo
momento en que lo vio, en ella surgié amor filial hacia él. El tesorero tenia una hermosa y
atractiva hija de quince o dieciséis afos. Ella residia en la cdmara principal, en el dltimo piso de
una mansion de siete pisos con una esclava para protegerla y para encargos. En esa ocasion la
hija del tesorero habia enviado a la esclava al mercado. Entonces, cuando la esposa del tesorero
la vio, le pregunté: “;A donde vas?” “Por un encargo de su hija, sefiora”. La esposa le dijo:
“ahora ven; que el encargo espere; prepara un asiento para mi hijo; le lavas los pies y se los
unges con aceite, prepara un divédn y se lo das; después harés el encargo”. Ella asi lo hizo.

Después la hija del tesorero la reprochd porque se habia demorado mucho. Ella le dijo: “no te
enojes; Ghosaka, el hijo del tesorero, ha llegado; estuve haciendo esto y aquello alli y después
regres€¢”. Cuando la hija del tesorero escuché el nombre “Ghosaka, hijo del tesorero”, el amor
surgié en todo su cuerpo penetrando hasta la médula. Porque en el tiempo de Kotuhala ella habia
sido su esposa y ofrecido una medida de arroz al Buddha individual. Por este poder ella habia
renacido en esta familia del tesorero. De esta manera el afecto anterior se apoderd
completamente de ella. Por esto el Sublime dijo:

158 Dh. 137-140.
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Por convivencia en el pasado o por beneficio en el presente, asi nace este afecto, como el
loto en el agua.159

Después, ella le pregunté a la esclava: “querida, ;donde estd é1?” “Recostado en el divdn”.
“;Tiene €l algo en la mano?” “Tiene una carta en la parte interior de su vestido”. Ella se pregunt6
qué seria esta carta y cuando él estaba dormido, cuando sus padres estaban distraidos, descendio
sin ser vista, fue a donde se encontraba él, le quitd esa carta y entré a su habitacion. Cerrd la
puerta, abrid la ventana, y debido a que sabia leer y escribir, ley6 la carta y pensé: “juy, este
inocente anda con la carta de ejecucion amarrada en su vestido; si yo no la hubiera leido, €l no
vivirfa!” Rompié la carta y escribié otra carta a nombre del tesorero: “éste es mi hijo Ghosaka;
ofrecedle regalos de los cien poblados; organizad su fiesta de boda con la hija del tesorero del
distrito; construid una mansién de dos pisos en el medio del poblado donde ellos residirdn; haced
que la misma esté bien protegida con muro circundante y guardias; cuando se haya realizado
todo esto, envieme un mensaje; hecho esto, yo después llevaré una recompensa adecuada al tio
materno”. Después de escribir la carta, la dobld, descendid, y la amarré en la parte interior de su

vestido.

El durmié durante el resto del difa, se levantd, comié y partié. Al dia siguiente, temprano en la
mafiana, arribé al poblado y vio al superintendente realizando sus obligaciones. Cuando el
superintendente lo vio, le pregunté a qué venia. El le respondi6 que trafa una carta de su padre.
“;Qué carta, querido? Tréela”. Leyo la carta y complacido dijo: “hombres, ved, mi sefior me ha
demostrado su afecto pidiéndome que organice una fiesta para su hijo mayor”. En seguida ordeno
a los hombres traer maderas y otros materiales para construir la casa descrita en la carta en medio
del poblado y traer presentes de los cien poblados. Después hizo traer a la hija del tesorero del
distrito, organiz6 la fiesta de bodas y envidé un mensaje al tesorero: “esto y aquello ha sido
hecho”.

Cuando el tesorero escucho6 el mensaje, dijo: “lo que pido hacer no se hace; lo que pido hacer no
se hace”. Y le surgi6é un profundo enojo. Este enojo, junto con el pesar por la pérdida de su otro
hijo, le produjo un ardor en el vientre y disenteria. La hija del tesorero ordené a la gente: “si
alguien viene de parte del tesorero, no informéis primero al hijo del tesorero sin haberme dicho a
mi”. El tesorero penso: “ahora no haré que este mal hijo herede mi propiedad”. Le dijo a cierto
superintendente: “tio, deseo ver a mi hijo; envia un sirviente a que llame a mi hijo”. El hombre
asintid y envid al sirviente con una carta. Pero la hija del tesorero escuché que el sirviente habia
llegado a la puerta del poblado, lo hizo llamar y le pregunté: “;qué hay, hombre?” El dijo: “el
tesorero estd enfermo, sefiora, y quiere ver a su hijo”. “Hombre, ;estd débil o fuerte?” “Sefiora,
todavia esta fuerte y comiendo”. Ella, sin hacerle saber al hijo del tesorero, hizo que al hombre se

159 J.1 66.

96



le proveyera de dinero y alojamiento, y le dijo: “irds cuando te diga, mientras tanto, permanece
aqui”. El tesorero insistié al superintendente: “tio, ;qué hay? ;No enviaste a alguien por mi
hijo?” “Envié, sefor. El hombre que envié todavia no regresa”. “Entonces, envia de nuevo a
otro”. Y envid a otro hombre. Pero la hija del tesorero hizo lo mismo. Después la enfermedad del
tesorero se agravd. Un bacin entra y sale. De nuevo el tesorero le pregunté al superintendente:
“tio, ;qué hay? ;No enviaste a alguien por mi hijo?” “Envié, sefior. El hombre que envié todavia
no regresa’. “Entonces, envia de nuevo otro”. Y envid a otro hombre. Pero esta tercera vez la hija
del tesorero le pregunté al hombre por qué asunto habfa venido. El dijo: “sefiora, el tesorero estd
muy grave; no come; estd a punto de morir; un bacin entra y sale”. La hija del tesorero,
considerando que era tiempo de ir, le informd a su esposo: “dicen que tu padre estd enfermo”.
“Querida, ;qué dices?” “Esposo, podria ser s6lo una indisposicién”. “Ahora, ;qué se debe
hacer?” “Esposo, tomemos presentes de los cien poblados y vamos a verlo”. El estuvo de
acuerdo, y después de recolectar presentes, los cargaron en las carretas y partieron.

Después ella le dijo: “tu padre estd muy débil, si llevamos tantos regalos eso nos demorar4;
mandémoslos de regreso”. Ella hizo que se enviaran todos los regalos a su propia casa y le dijo:
“esposo, tu te paras a los pies de tu padre y yo me pararé del lado de la cabeza”. Entrando en la
casa, ella ordené a sus hombres: “haced guardia al frente y detrds de la casa”. Cuando entraron,
el hijo del tesorero se par6 a los pies de su padre y ella al lado de la cabeza.

En ese momento el tesorero estaba acostado en posicién supina. El superintendente le tocd su
pierna y le dijo: “sefior, tu hijo ha llegado”. “; Ddnde estd €17 “A tus pies”. Cuando lo vio, hizo
llamar al recaudador y le preguntd: “;cuénta riqueza hay en mi casa?” “Sefior, hay cuatrocientos
millones, pero con respecto a bienes para disfrutar y aprovechar, hay bosques, poblados, campos,
bipedos, cuadripedos, carros, vehiculos que corresponden a tal cantidad”. El tesorero quiso
decir: “a mi hijo Ghosaka no le doy esta riqueza”. Pero dijo: “se la doy”. Cuando escuch¢ esto, la
hija del tesorero pensd: “él, cuando hable de nuevo, dird otra cosa”. Entonces, ella, fingiendo
pesar, con los cabellos desarreglados, llorando, dijo: “sefior, ;jesto es lo que usted dice? No
obstante que nosotros hemos escuchado su palabra, aun asi nosotros somos desafortunados”.
Después ella dej6 caer su cabeza golpeando el pecho del tesorero para impedirle que hablara de
nuevo. Golpeando con la cabeza su pecho ella mostraba (fingia) pesar. El tesorero murié en ese
mismo momento. Después se le inform6 al rey Utena que el tesorero habia muerto. El rey hizo
realizar los ritos funerarios y preguntd: “;tiene hijo o hija?” “Su majestad, tiene un hijo llamado
Ghosaka. Antes de morir le dej6 toda su propiedad, su majestad”.

En otra ocasién el rey convoc6 al hijo del tesorero. Pero ese dia hubo una tormenta. Los jardines

reales estaban inundados aqui y alld. El hijo del tesorero partié pensando: “veré al rey”. El rey
abrid la ventana y lo vio venir saltando charcos. Cuando se encontraron y saludaron, el rey le

Z (13

preguntd: “querido, ;eres ti Ghosaka?” “Si, su majestad”. “No sientas pesar porque tu padre ha

muerto”. Para aliviarlo le dijo: “te daré el lugar de tesorero de tu padre”. Después le dijo que se
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retirara. El rey se quedé mirdndolo mientras se iba. El, que habia venido saltando charcos, se fue
caminando despacio por el agua. En otra ocasidn, el rey le pregunté: “querido, ;por qué viniste
saltando charcos y te fuiste caminando despacio por el agua?” “Asi es, su majestad. Yo cuando
vine, era un joven, aficionado a la diversion, pero ahora su majestad me ha prometido una mejor
posicion. Por lo tanto, ahora no me debo comportar como en el pasado, sino que es adecuado
que ahora me conduzca con aplomo. Cuando el rey escuché esto, pensd: “éste es un hombre
sabio; le daré el puesto designado”. Entonces le dio la riqueza perteneciente a su padre y el
puesto de tesorero de todos, los cien poblados.

El se subi6 a su carroza y circunval6 la ciudad. Cada lugar que miraba, temblaba. La hija del
tesorero, mientras conversaba con la esclava Kali, dijo: “querida Kali, es debido a mi que tu hijo
obtuvo tanto éxito”. “Querida, ;por qué razén?” “Porque él vino a nuestra casa con su carta de
ejecucion en la parte interna de su vestido. Después rompi en pedazos esa carta y escribi otra
carta para realizar la fiesta de bodas conmigo. Todo este tiempo €l ha obtenido proteccion”.
“Querida, td sabes mucho: desde que €l era un bebé, el tesorero, no obstante que deseaba, no
lograba matarlo. S6lo para este propdsito el tesorero gasté mucho dinero”. “Querida, en verdad
el tesorero ha realizado algo muy grave”. Después de circunvalar la ciudad, Ghosaka entr6 en la
casa. Cuando lo vio entrar ella pensé: “es debido a mi que €l ha obtenido tanto éxito”. Y sonrid.

3

Después, cuando el hijo del tesorero la vio, preguntd: “;por qué sonries?” “Por cierta razén”.
“Dimela”. Pero ella no le dijo. Ghosaka desenvainé el sable y amenazo: “si no me dices, te
cortaré en dos partes”. Ella dijo: “sonrei cuando pensé que obtuviste tanto éxito debido a mi”. “Si
lo que poseo es la herencia de mi padre, ;como explicas lo que dices?” Dicen que todo este
tiempo Ghosaka no sabia nada [de los repetidos intentos de su padre contra su vida]. Por esta
razon, no creyé lo que ella dijo. Después, ella le conté todo: “tu padre te envid con la carta de

ejecucion pero yo hice esto y aquello y te protegi”. Incrédulo, €l dijo: “td dices una falsedad”.

Penso: “le preguntaré a la mama Kalr”. “Querida, ;es asi como dicen?” “Si, querido. Desde que
eras un bebé el tesorero quizo matarte pero no pudo. Para este propdsito gast una gran cantidad
de dinero. Siete veces escapaste de la muerte. Ahora has venido de los poblados tributarios y has
alcanzado el puesto de tesorero con los cien poblados”. Cuando €l escuchd esto pensé: “qué
accién mds grave; habiéndome librado de tal muerte, no es apropiado que viva negligente; seré
diligente”. A partir de entonces diariamente gastaba mil para proveer las necesidades de viajeros
y pobres. Su amigo, duefio de la casa, fue el encargado de suministrar esta ayuda. Este es el

origen del tesorero Ghosaka.

o Historia de Samavati:

En esa ocasion, en la ciudad Bhaddavati, habia un tesorero llamado Bhaddavatiya, un amigo,
todavia desconocido, del tesorero Ghosaka. El tesorero Ghosaka, cuando escuchd de unos

mercaderes que venian de la ciudad Bhaddavati acerca del éxito y edad del tesorero
Bhaddavatiya, le envié un presente manifestdndole su deseo de entablar amistad. También el
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tesorero Bhaddavatiya, cuando escuchd de unos mercaderes que venian de Kosambi, acerca del
éxito y edad del tesorero Ghosaka, le envié un presente manifestindole su deseo de entablar
amistad. De esta manera, ellos vivieron siendo amigos aunque no se conocian mutuamente. En
un tiempo posterior, en la casa del tesorero Bhaddavatiya se presentd la peste bubdnica. Al
comienzo se murieron las moscas. Después, gradualmente murieron, en el siguiente orden,
polillas, ratones, gallinas, puercos, ganado, esclavas, esclavos, y después los habitantes de la
casa. SOlo esos que rompieron el muro y huyeron, sobrevivieron. También huyeron de la misma
manera el tesorero, su esposa e hija. Ellos, con la intenciéon de ver al tesorero Ghosaka, se
pusieron en camino a Kosambi. A la mitad del camino se les agotaron las provisiones, y debido
al viento y calor, arribaron a Kosambi con mucha dificultad, hambrientos, sedientos y
extenuados. Se detuvieron en un estanque donde se bafiaron y después entraron en el albergue en
la puerta de la ciudad.

Después el tesorero le dijo a su esposa: “querida, esos que viajan de esta manera son detestados
aun por la madre que los engendrd; tengo un amigo que diariamente gasta mil proveyendo las
necesidades de viajeros y pobres. Enviaremos a nuestra hija alld, haremos que nos traiga comida,
refrescaremos el cuerpo aqui por uno o dos dias, y después iremos a ver a mi amigo”. Ella estuvo
de acuerdo y residieron en ese mismo albergue. Al dia siguiente, en el tiempo designado cuando
pobres y viajeros iban a buscar comida, el padre y la madre enviaron a su hija diciéndole:
“querida, ve y trae comida”. La hija, que pertenecia a una familia prospera, ocultando su
vergilienza por el infortunio, cogié un cuenco y fue con los pobres a buscar comida. Cuando le
preguntaron cuantas porciones tomaria, ella respondio: “tres”. Le dieron tres porciones. Cuando
trajo las tres porciones, ellos se sentaron y comieron juntos.

Después la madre y la hija le dijeron al tesorero: “sefor, el infortunio también afecta a las
familias importantes; comed sin mirarnos; no te preocupes’. De esta manera le suplicaron de
varias formas que comiera. El comi6 pero fue incapaz de digerir la comida y murié al amanecer.
La madre y la hija se lamentaron y lloraron desconsoladamente. Al dia siguiente la muchacha,
llorando, fue a buscar comida. Cuando le preguntaron cuantas porciones tomaria, dijo: “dos”.
Llevé la comida, y después de suplicarle, logré que su madre comiera. Su madre, instigada por
ella, comid, pero no pudo digerir la comida y murié ese mismo dia. La muchacha, ahora sola, se
lament6 y llord, afectada por tanto sufrimiento. Al dia siguiente, padeciendo hambre, sollozando
con los mendigos, fue a buscar comida. “Muchacha, ;cudntas porciones tomards?” “Una”. El
propietario Mitta, recordando que ella habia recogido comida durante tres dias, le dijo:
“desaparece, perece, desgraciada; recién hoy comprendes el tamafio de tu barriga”. Esta hija de
familia respetable, modesta y humilde, se conmovié como si hubiera recibido un golpe de espada
en el pecho o como si se vertiera agua salada sobre una herida. Después ella dijo: “sefior, ;qué
dice?” “Anteayer td tomaste tres partes, ayer dos y hoy una. Recién hoy has comprendido la
medida de tu barriga”. “Sefior, no piense que he tomado esas porciones para mi”. “Entonces,
(por qué las tomaste?” “Sefor, anteayer habia tres personas, ayer dos y hoy me he quedado
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sola”. El pregunté: “;por qué razén?” El escuché el relato de toda la situacién, e incapaz de
contener las lagrimas, acongojado, dijo: “querida, en este caso, no te preocupes; td, hija del
tesorero Bhaddavatiya, a partir de hoy, eres mi hija”. Después la besé en la cabeza, la llevo a su
casa y la adopt6 como hija principal.

En una ocasién ella escuch6 un grito muy fuerte en el refectorio y dijo: “pap4, ;por qué no das
comida a la gente solamente cuando estd en silencio?” “No es posible, querida”. “Es posible,
papa”. “;Como es posible, querida?”’ “Papd, primero es necesario cercar el refectorio, después
hacer dos puertas para restringir el acceso a una persona por vez, por una puerta se entra y por la
otra se sale; de esta manera, en silencio tomaran la comida ofrecida”. Cuando escuchod esto, él
dijo: “querida, éste realmente es un buen método”. E hizo asi. Ella antes se llamaba Sama, pero
debido a que hizo construir una cerca (vati) le dieron el nombre Samavati. A partir de entonces
en el refectorio no hubo mas bullicio. El tesorero Ghosaka estaba acostumbrado a escuchar ruido
en el refectorio y se deleitaba: “hay ruido en el refectorio”. Pero ahora, cuando durante dos o tres
dias no escuchd ruido, le pregunt6 al propietario Mitta, quien habia venido a asistirlo: “;se estd
dando comida a los viajeros y pobres?” “Si, sefior”. “Entonces, ;por qué no he escuchado ruido
por dos o tres dias?” “Toman la comida en silencio de acuerdo con un método mio”. “Pero, ;por
qué en el pasado no lo utilizaste?” “Porque no lo sabia, sefior”. “Ahora, ;como lo sabes?” “Mi
hija me ensefid, sefor”. “Pues no sabia que tienes una hija”. Mitta le relat6 toda la historia del
tesorero Bhaddavatiya desde el brote de la peste bubdnica hasta que la adopté como hija mayor.
Después Ghosaka le dijo: “si ésta es la situacion, ;por qué no me dijiste? La hija de mi amigo es
como mi propia hija”. Luego la hizo llamar y le pregunt6: “querida, ;eres td la hija del tesorero
Bhaddavatiya?” “Si, sefior”. “En este caso, no te preocupes. Ahora ti eres mi hija. La besé en la
cabeza, le dio quinientas mujeres para su séquito y la adopté como hija principal.

Un dia se anunci6 un festival en la ciudad. En ese festival, las hijas de familias respetables,
quienes generalmente no salian, iban junto con sus séquitos a bafarse en el rio. Ese dia Samavati,
acompanada por las quinientas mujeres, fue a bafarse por el camino del jardin real. El rey Utena,
desde la ventana del palacio, la vio y preguntd: “;de quién son esas mujeres danzarinas?” “No
son de nadie, su majestad”. “Entonces, ;de quién son hijas?” “Su majestad, esa es hija del
tesorero Ghosaka. Se llama Samavati”’. Cuando la vio, el rey se enamor6 de ella y le envié un
mensaje al tesorero: “Enviame a tu hija”. “No se la envio, su majestad”. “No haga asi, enviela”.
“Su majestad, nosotros, los duefios de casa, no damos doncellas por temor a que digan que las
han abusado y maltratado”. El rey se enojd, hizo sellar completamente la casa y dejé al tesorero
Ghosaka y su esposa afuera. Después del bafio, cuando Samavatt regresd, no pudo entrar a la
casa y le pregunté a su padre: “papd, ;qué es esto?” “Hija, el rey te pidid, y cuando le dijimos
que no te ddbamos, sell6 la casa y nos dejé afuera”. “Papd, ti has cometido un grave error
diciendo que no me dan cuando el rey ha pedido que me envies. Pap4, td deberias haber dicho
que si €l me toma junto a mi séquito, entonces, que si me das”. “Estd bien, hija. Si éste es tu
deseo, haré de esta manera”. Después Ghosaka le envié un mensaje al rey con respecto a este
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asunto. El rey estuvo de acuerdo y llevo a Samavati con su séquito al palacio, la ungié y le
otorgd la posicién de reina principal. Las otras mujeres pasaron a formar parte de su séquito real.
Este es el origen de Samavati.

o Historia de Vasuladatta:

Pero Utena tenia otra reina llamada Vasuladatta, hija del rey Candapajjota de Ujjeni. Un dia,

cuando Candapajjota regresaba del jardin, reflexionando sobre su propia gloria, dijo:
algin otro que posea tal gloria?” Cuando los hombres lo escucharon, dijeron:

‘ existe
‘tqué es esta
gloria? La gloria del rey Utena de Kosambi es superior”. Entonces el rey dijo: “siendo asi, lo
atraparé”. “No es posible atraparlo”. “Haciendo algo lo atraparé”. “No es posible, su majestad”.
“¢Por qué razén?” “Conoce el arte de encantar elefantes, recitando mantras y tocando el arpa
encantadora de elefantes, é] puede hacer que huyan o capturarlos. No hay nadie como €l dotado
de vehiculos de elefantes”. “;No es posible atraparlo?” “Su majestad, si ésta es una
determinacién firme, entonces haz construir un elefante de madera y enviaselo a un lugar
cercano. Cuando sepa que hay un elefante o caballo para montar, €l ird lejos. Entonces, cuando él
haya venido cerca del elefante de madera, sera posible atraparlo”.

"’

El rey penso “jentonces, existe esta estratagema!” Después hizo construir un elefante mecéanico
de madera, lo vistid y cubrié con pedazos de tela, lo pintd y lo soltd en el margen de un lago
cerca del reino de Utena. En el vientre del elefante habia sesenta hombres preparados caminando
de un lado a otro. De vez en cuando ellos conseguian excremento de elefante y lo regaban aqui y
alla. Entonces, un lefiador vio al elefante y pensd: “es apto para nuestro rey”. Después fue e
inform¢ al rey: “su majestad, he visto un noble elefante apto para usted, todo blanco como el
pico Kelasa”. Utena, haciendo que este hombre le indicara el camino, mont6 a su elefante y
partié con su séquito. Cuando supieron de su llegada, los espias fueron y le informaron a
Candapajjota. El vino y desplegé las tropas en ambos flancos haciendo que el espacio central
estuviera vacio. Utena, desconociendo que Candapajjota estaba alli, persiguié al elefante. Los
hombres que estaban dentro del elefante hicieron que huyera velozmente. El elefante de madera
simulé no escuchar el sonido de las cuerdas del arpa y la recitaciéon del mantra y continud
huyendo. El rey, incapaz de alcanzar al elefante, montd su caballo y continud la persecucidn.
Persiguiéndolo a tanta velocidad, se alejo de sus tropas. Utena estaba solo. Los hombres,
desplegados en ambos flancos, atraparon a Utena y se lo entregaron al rey Candapajjota.
Entonces, cuando las tropas de Utena comprendieron que su rey habia ido al territorio enemigo,
establecieron un campamento afuera y sitiaron la ciudad de Ujjeni.

Candapajjota, habiendo atrapado con vida a Utena, lo encarceld y bebidé durante tres dias el licor
de la victoria. Al tercer dia Utena le preguntd a los carceleros: “amigos, ;donde estd vuestro
rey?” “Bebiendo el licor de la victoria porque atrapd el rey enemigo”. “;No es la accion de
vuestro rey como la de una mujer? ;Acaso cuando se atrapa a un rey enemigo, no corresponde
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matarlo o dejarlo libre? En cambio, infligiéndome sufrimiento, €l bebe el licor de la victoria™.
Los carceleros fueron y le informaron este asunto a Candapajjota. Después él fue al calabozo y le
pregunt6 a Utena: “;es verdad que td dices eso?” “Si, gran rey”. “Esta bien. Te liberaré. Dicen
que tu tienes un mantra. ;Me lo dards?” “Esta bien. Te lo daré. Pero en el momento que lo
recibas, deberds reverenciarme. ;Me reverenciards?” “;Reverenciarte yo? No te reverenciaré”.
“Entonces, no te lo daré”. “En ese caso, te ejecutaré”. “;Ejecitame! Tu sélo eres duefio de mi
cuerpo pero no de mi mente”. Cuando Candapajjota escuchd esta atrevida respuesta, penso:
“;como me apoderaré de ese mantra? ;No es posible hacer que otra persona aprenda este
mantra? Haré que €l le enseie el mantra a mi hija y después yo lo obtendré de ella”. Después él
le dijo: “;Le daras el mantra a otra persona que te reverencie?” “Si, gran rey”. “En este caso, hay
en mi casa una jorobada. Entonces te paras de un lado de la cortina y ella, sentada del otro lado,
te reverenciard, y td recitas el mantra”. “Estd bien, gran rey. Sea jorobada o paralitica, si me
reverencia, le daré el mantra”. Después, el rey fue y le dijo a su hija Vasuladata: “querida, hay un
leproso que conoce un mantra invaluable. No es posible hacer que otro lo aprenda. Siéntate td
detras de la cortina, lo reverencias y aprendes el mantra. El, que estard de pie del otro lado de la
cortina, te lo recitard. Después yo lo aprenderé de ti”.

De esta forma, el rey Candapajjota, por temor a que ambos se involucraran sexualmente,
pretendié que su hija era jorobada, y el rey Utena, un leproso. El, que estaba de pie del lado de
afuera de la cortina, cuando ella, que estaba sentada del lado de adentro, lo reverencid, recité el
mantra. Un dia, cuando ella no podia memorizar ni siquiera una linea del mantra, €l le dijo: “eh
jorobada, tu boca, mejillas y labios son demasiado rechonchos; tienes que pronunciar de esta
forma”. Vasuladatta, enojada, replicd: “eh, leproso inmundo, ;qué dices? ;A una como yo se le
llama «jorobada»?” Utena levant6 el borde de la cortina y preguntd: “;quién eres ti?” Ella dijo:
“yo me llamo Vasuladatta, soy la hija del rey”. “Tu padre, cuando hablé de ti, dijo que eras
jorobada”. “Cuando habl6 de ti, dijo que eras un leproso”. Ambos dijeron: “debe haber dicho
esto para que nosotros no nos involucrdramos sexualmente”. Después ellos, detrds de la cortina,
se involucraron sexualmente.

A partir de entonces ya no hubo aprendizaje de mantras ni de lecciones. A menudo el rey le
preguntaba: “hija, ;estds aprendiendo la lecciéon?” “Si, papa”. Un dia Utena le dijo: “carifio, un
esposo puede hacer lo que ni un padre o madre ni hermano o hermana; si td salvas mi vida, te
daré un séquito de quinientas mujeres y la posicién de reina principal”. “Si cumples con tu
promesa, salvaré tu vida”. “Carifio, la cumpliré”. “Muy bien, sefior”. Ella fue a ver a su padre, lo
reverencid y permanecié de pie a un lado. El le pregunt6: “hija, ;termind la leccion?” “Papa,
todavia no termina”. El le preguntd: “hija, ;qué necesitas?” “Papd, se requiere una puerta y un
vehiculo osotros”. ija, ;por qué esto’ a, dicen que de noche, cuando
hiculo para nosotros”. “Hija, ;por sto?” “Papd, dicen de noche, cuando ha
conjuncion con una estrella, hay cierta hierba medicinal que se debe procurar para la efectividad
el mantra. Por lo tanto, en el momento de salir, sea tarde o temprano, se requiere una puerta
del tra. Por lo tant 1 to de sal tarde o t t
un vehiculo”. El rey estuvo de acuerdo. Ellos obtuvieron una puerta de su agrado. Ahora el rey
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tenia quinientos vehiculos. La elefanta Bhaddavati podia recorrer cincuenta leguas en un dia. El
esclavo Kaka podia recorrer sesenta leguas. Dos yeguas, Celakatthi y Muiicakest, podian recorrer
cien leguas, y el elefante Nalagiri, ciento veinte leguas.

Dicen que cuando el Buddha todavia no habia aparecido, el rey era asistente de cierto
gobernante. Un dia, cuando el gobernante regresaba a la ciudad después del bafo, cierto Buddha
individual entré a la ciudad en busca de comida. Debido a que todos los ciudadanos fueron
distraidos por Mara, el Buddha individual no obtuvo ni siquiera un pedazo de comida y partié
con el cuenco vacio como si recién hubiera sido lavado. Cuando llegé a la puerta de la ciudad,
Mara se le aproxim$ asumiendo otra apariencia y preguntd: “Venerable, ;recibié algo?”
“(Hiciste ti algo para que yo no obtenga?” “En este caso, regrese y entre de nuevo a la ciudad,
ahora no haré nada”. “Yo no regresaré de nuevo”. Si hubiera regresado, Mara, de nuevo, hubiera
tomado posesion de los cuerpos de los ciudadanos y hubiera hecho que ellos aplaudieran, rieran
y se burlaran de él. Cuando el Buddha individual no regresé y se fue, Mara inmediatamente
desapareci6. El gobernante vio al Buddha individual que venia con su cuenco vacio como si se
acabara de lavar, lo reverencid y pregunt6: “Venerable, ;ha recibido algo?” “Amigo, después de
haber andado en busca de comida, estoy partiendo”. El gobernante pensd: “el reverendo no
responde a mi pregunta, dice otra cosa; no debe haber recibido nada”. Después, inspeccionando
el cuenco, vio que estaba vacio. Desconociendo si en su casa habia comida preparada,
determinado a ofrecerle, pero no aventurdndose a tomar el cuenco, dijo: “espere un momento,
Venerable”. Fue rdpido a su casa y preguntd: ¢
dijeron que si, le dijo a un empleado: “amigo, aqui no hay nadie mas rapido que td; ve rapido, a

‘,estd preparada nuestra comida?”’ Cuando le

toda velocidad, a donde estd el reverendo, toma su cuenco y regresa a toda velocidad”. Tan
pronto como el empleado escuché esta orden, partié a toda velocidad y trajo el cuenco. El
gobernante llend el cuenco con comida y dijo: “ve rdpido y ofrece esto al reverendo, yo te
compartiré el mérito obtenido de esto”.

El tomé el cuenco, fue rapido, dio el cuenco al Buddha individual, lo reverencié con cinco
puntos, y dijo: “Venerable, el tiempo para comer se acerca, fui y regresé rapido; como fruto de
mi velocidad, que obtenga cinco vehiculos capaces de recorrer cincuenta, sesenta, cien, ciento
veinte leguas. Yendo y viniendo mi cuerpo se calentd debido al resplandor del sol; como fruto de
esto, que tenga control en los diversos lugares donde renazca como el resplandor del sol. Mi
sefior me ha compartido el mérito de este ofrecimiento de comida. Como resultado de este
mérito, que sea participe de vuestra realizacién del Dhamma”. El Buddha individual dijo: “que
asi sea”. Después pronuncio estos versos:

Que suceda todo lo que td has deseado y aspirado. Que todos los planes se concreten
como la luna llena 160

160 D.A. 11 82; A.A. 1 146.
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Que suceda ripido todo lo que ti has deseado y aspirado. Que todos los planes se
concreten como la piedra del deseo.

Y se regocijo. Dicen que estos dos versos son usados por los Buddhas individuales para expresar
aprecio. Aqui se explica que la voz piedra del deseo (jotiraso) significa una joya que concreta
todos los deseos. Esta fue la accién meritoria. El ahora era Candapajjota. En consecuencia de
esta accién meritoria, obtuvo estos cinco vehiculos. Un dia el rey sali¢ al jardin a divertirse.
Utena, que habia llenado varios sacos grandes de cuero, dijo: “hoy hay que huir”. Cargé los
sacos en el lomo de la elefanta, tom6 a Vasuladatta y huyd. Cuando los guardias del harén los
vieron huir, le informaron al rey. El rey envid al ejército diciendo: “id rdpido”.

Cuando Utena supo que el ejército lo estaba persiguiendo, abrié un saco de monedas y las dejo
caer en el camino. Los hombres recogieron las monedas y continuaron la persecucion. Entonces
Utena abrié el saco con el oro y lo dejé caer en el camino. Las tropas de Candapajjota se
demoraron por la codicia del oro y Utena logré llegar a su campamento afuera de la ciudad.
Cuando lo vio venir, el ejército de Utena lo roded y escoltd hasta Kosambi. Cuando Utena arribd,
consagré a Vasuladatta como su reina principal. Este es el origen de Vasuladatta.

* Historia de Magandiya:

Después otra mujer llamada Magandiya se convirti6 en reina principal del rey Utena. Dicen que
ella era hija del brahman Magandiya del pais Kuru. Su madre también se llamaba Magandiya.
También el hermano menor del padre se llamaba Magandiya. Magandiya era hermosa, semejante
a una ninfa celestial. No obstante que tenia pretendientes de familias importantes, su padre tenia
dificultad para conseguir a uno digno de su hija y los rechazaba diciendo: “vosotros no sois
dignos de mi hija”. Un dia, en la mafiana temprano, el Maestro, inspeccionando el mundo, vio
que el brahmdn Magandiya y su esposa tenian las condiciones necesarias para alcanzar el fruto
de no retorno. Entonces el Buddha tomé su cuenco y habito y fue al lugar donde tendian el fuego
sagrado afuera de su poblado. El brahmdan inspeccioné el cuerpo esplendoroso del Tathagata y
penso: “en este mundo no existe ningin hombre comparable con este individuo; de verdad éste
es digno de mi hija; le daré a mi hija para que la cuide”. Después Magandiya le dijo al Buddha:
“asceta, tengo una unica hija; en todo este tiempo yo no pude encontrar a un hombre digno de
ella; usted es digno de ella y también ella es digna de usted. Porque usted deberia tener una
compaifiera y ella deberia tener un esposo. Yo se la daré a usted. Espere aqui hasta que regrese”.
El Maestro no dijo nada, permaneci6 en silencio. El brahman fue rdpido a su casa y le dijo a su
esposa: “jsefiora, sefiora, he visto al hombre que se merece nuestra hija; arréglala rapido, rapido,
répido!” Después el brahmdn, su esposa e hija, bien arreglada y adornada, fueron a donde estaba
el Maestro. Hubo conmocion en toda la ciudad: “todo este tiempo este brahman, diciendo que no
habia nadie digno de su hija, ha rechazado a todos los pretendientes, pero hoy dice que ha
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encontrado al hombre adecuado para su hija. ;Quién es ese hombre? Iremos a ver”. Y la gran
multitud sali6 con el brahmaén.

Cuando el brahman regreso con su hija, el Maestro ya no estaba en ese lugar sino que alli habia
dejado una pisada. La sagrada pisada de los Buddhas, cuando se marca, aparece solamente en
lugares transitados, no en otras partes, y es visible solamente para aquellos para quienes fue
establecida. Si para borrarla, elefantes u otros animales la pisaran, o lloviera torrencialmente, o si
azotara un vendaval, nadie seria capaz de obliterarla. Después la mujer le dijo al brahmén:
“;donde estd el hombre?” “Estaba de pie en este lugar. ;A donde habrd ido?” Cuando el brahman
estaba buscando al Buddha, vio la sagrada pisada y dijo: “ésta es su huella”. La mujer brahman,
conocedora de los tres Vedas que contienen mantras referentes a las marcas corporales, recitd
€sos mantras, inspecciond la marca de la pisada y dijo: “brahmadn, ésta no es una pisada de uno
que persigue los cinco placeres sensoriales”. Después ella pronunci6 este verso:

Si fuera sensual, la planta del pie estaria bien plantada. Si fuera iracundo, estaria
presionada con fuerza. Si fuera ignorante, la pisada es arrastrada. Esta, tal pisada, es de
uno que ha descubierto el velo.!¢!

Después el brahmdan dijo: “sefiora, ti tienes la costumbre de imaginar cosas como un ladrén
escondido en el medio de la casa o un cocodrilo en un contenedor de agua; calla”. “Brahman,
digas lo que digas, ésta no es la pisada de uno que persigue los cinco placeres sensoriales”.
Buscando por todas partes, finalmente el brahman encontré al Maestro y dijo: “éste es el
hombre”. Fue y dijo: “asceta, te doy a mi hija para que la cuides”. El Maestro, en lugar de decir,
“tengo necesidad o no tengo necesidad de tu hija”, dijo: “brahman, te digo una cosa”. “Dime,
asceta”. Después el Buddha relaté cémo Mara, desde el momento de la gran renunciacién hasta
cuando estaba sentado debajo de la higuera de Bengala de los cabreros, lo habia perseguido.
Coémo Mara habia recurrido a sus hijas, quienes asumiendo diversas apariencias de muchachas
jOvenes, etc., intentaron tentarlo infructuosamente. Y cémo al final, las hijas de Mara fueron a
consolarlo cuando se dio cuenta de que el Buddha habia escapado de su dominio. Entonces el
Buddha dijo: “en mi no existe deseo”.

Habiendo visto el Deseo (Tanha), la Aversion (Arati) y la Pasion (Raga), no hubo ni
pulsién sexual. Entonces, ;por qué [habria de desear] esto que estd lleno de orina y
excremento? No deseo ni tocarla con el pie.162

El Buddha pronuncié ese verso, y al final del mismo, el brahmén y su mujer se establecieron en
el fruto de no retorno. Magandiya penso: “si él no tiene necesidad de mi, deberia decirlo, en

161 A A.1335; Vis. 1 101.
162 Sn. 409.
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cambio dice que estoy llena de orina y excremento; incluso dice que no quiere tocarme ni con el
pie. Que asi sea. Yo, que poseo juventud, fama, riqueza, posicién social, linaje y buen
nacimiento, conseguiré un esposo adecuado, y después sabré lo que corresponde hacer con el
asceta Gotama”. Y engendré malicia hacia el Maestro. Pero, ;el Maestro sabia o no que ella
engendraria malicia hacia é1? Sabia. Pero si sabia, ;por qué pronunci6 ese verso? Para beneficio
de los otros dos. Porque los Buddhas no tienen en cuenta la malicia de otros hacia ellos cuando
ensefian el Dhamma a aquellos que estdan en condiciones de realizar el sendero y fruicién. El
padre y la madre encargaron el cuidado de ella al tio Calamagandiya. Después se retiraron del
mundo y alcanzaron el estado de Arahant. Cilamagandiya pensé: “mi hija no se merece una
persona inferior, s6lo es digna del rey”. Entonces la llevé a Kosambi bien arreglada y vestida y
se la entregd al rey Utena diciendo: “ella es una joya de mujer, digna de su majestad”. Utena,
cuando la vio, se enamord, la consagré reina principal y le dio un séquito de quinientas mujeres.
Este es el origen de Magandiya.

De esta forma habia tres reinas principales con un séquito de mil quinientas danzarinas. También
en ese tiempo habia en Kosambi tres tesoreros: Ghosaka, Kukkuta y Pavarika. Al comienzo de
las 1luvias ellos vieron venir a quinientos ascetas provenientes de los Himalayas para pasar la
temporada de lluvias. Los tesoreros se regocijaron, hicieron que se sentaran, ofrecieron comida,
hicieron que los ascetas prometieran que pasarian alli los cuatro meses de las lluvias, proveyeron
residencia en sus propias mansiones, consiguieron que aceptaran la invitacion para pasar la
siguiente temporada de lluvias con ellos, y después dejaron que partieran. A partir de entonces,
los ascetas pasaban ocho meses en los Himalayas y cuatro meses residian con ellos. En otra
ocasion, cuando los ascetas venian de los Himalayas, vieron una enorme higuera de Bengala en
una parcela del bosque y se sentaron al pie del arbol. El asceta principal especuld: “el deva que
reside en este drbol no es insignificante; aqui reside un deva de mucho poder; seria bueno que €l
ofreciera agua a este grupo de ascetas”. El deva les dio agua para beber. Después el asceta penso
en agua para bafarse y el deva se las dio. Luego pensé en comida y el deva les dio comida.
Entonces, el asceta pensd: “este deva da todo lo que pensamos, seria bueno que pudiéramos
verlo”. En ese momento, el deva rompié una rama del arbol y se les aparecid. El asceta le
preguntd: “gran deva, eres glorioso, ;qué hiciste para obtener esto?” “Sefior, no me preguntéis”.
“Gran deva, dinos”. El no se aventuraba a decirles porque se avergonzaba de que su accién
meritoria era muy pequefia. Presionado una y otra vez por ellos, el deva les dijo: “entonces,
escuchad”.

Dicen que él, en otra existencia, era un hombre pobre en busca de trabajo asalariado. Después
Anathapindika lo contrat6 y de esta manera se ganaba la vida. Luego, un dia de Uposatha,
cuando Anathapindika regresé del monasterio y preguntd: “;alguien le informé al asalariado que
hoy es el dia de Uposatha?” “No ha sido informado, sefior”. “En este caso, cocinad la cena para
é1”. Ellos le cocinaron una porcién de arroz. El trabajé todo el dia en el bosque y regresé al
atardecer. Cuando le sirvieron la comida, dijo: “estoy hambriento”. Pero de pronto rehusé comer
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y penso: “otros dias, en esta casa, hay bullicio pidiendo comida, pidiendo sopa, pidiendo salsa,
pero hoy todos estdn en silencio, y han servido sélo una porcién de comida para mi; ja qué se
debe esto?” Después preguntd: “;el resto ya comié o no comi6é?” “No comid”. “; Por qué razén?”
“En esta casa, en el dia de Uposatha, todos los que observan el ayuno, no comen la cena. El
millonario Anathapindika hace que nos lavemos la boca, que consumamos los cuatro tipos de
dulces y que observemos el dia de Uposatha. Eso incluye a los infantes lactantes. Se enciende
una ldmpara de aceite aromatico y todos, jovenes y viejos, al anochecer, recitan las treinta y dos
partes del cuerpo. Pero nosotros descuidamos informarte sobre el dia de Uposatha. Por lo tanto,
te cocinamos la cena. jCome!” “Si ahora corresponde ayunar, yo también ayunaré”.
“Anathapindika debe saber esto”. “En este caso, preguntadle”. Los hombres fueron y le
preguntaron a Anathapindika”. El dijo esto: “Si ¢l ahora se lava la boca, ayuna, y observa los
preceptos, entonces obtendrd la mitad de la accién de Uposatha”. Cuando lo escuchd, el
trabajador hizo asi.

El, que habia trabajado todo el dia, estaba hambriento. Los humores de su cuerpo se
desbalancearon y comenzé a temblar. El se amarré una faja en el pecho, y jalando de un extremo,
daba vueltas. Cuando Anathapindika se enterd, fue a verlo con antorchas, llevé los cuatro tipos
de dulces y le preguntd: “amigo, ;qué pasa?”’ “Sefor, mis humores estin desequilibrados”. “En
este caso, levantate y come esta medicina”. “Sefior, justed también come?” “Yo no estoy malo.
Come ti”. El no quiso y dijo: “Sefior, yo, observando el ayuno, no lo puedo observar
completamente, que mi media accion de Uposatha no sea imperfecta”. No obstante que
Anathapindika insisti6 diciéndole “amigo, no hagas asi”, él no quiso comer, y al amanecer,
como una guirnalda marchita, murid y renacié como deva en esa higuera de Bengala. Después el
deva explicé mds esto, diciendo: “el millonario es un devoto del Buddha, el Dhamma y el
Sangha; fue gracias a él que obtuve esta gloria como resultado de observar medio dia de
Uposatha”.

Cuando los quinientos ascetas escucharon la voz “Buddha”, se levantaron, juntaron sus manos en
reverencia al deva, y le preguntaron: “;ti dices «Buddha?» ;Td dices «Buddha?»” De esta
manera, ellos hicieron que el deva reconociera su devocion repitiendo tres veces “yo digo
«Buddha», yo digo «Buddha»”. Después ellos concordaron que éste es un nombre dificil de
escuchar en el mundo y dijeron: “deva, ti nos has permitido escuchar este sonido [Buddha] que
no ha sido escuchado por muchos cientos de miles de eones”. Los alumnos le dijeron al maestro:
“entonces, vayamos con el Maestro”. “Los tres tesoreros nos han apoyado mucho; maiiana,
cuando vayamos a recibir comida en sus casas, les contaremos de esto, y después iremos a ver al
Maestro; esperad, amigos”. Ellos esperaron. Al dia siguiente, cuando los tesoreros supieron que
vendrian los ascetas, hicieron cocinar sopa de arroz, prepararon asientos, los fueron a recibir, los
condujeron a las casas, los hicieron sentar y ofrecieron la comida. Después de comer, ellos
dijeron: “tesoreros, nosotros nos vamos”. “Reverendos, ;no nos habiais prometido permanecer
durante los cuatro meses de las lluvias? Ahora, ;a donde vais?” “Dicen que el Buddha ha
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aparecido en el mundo y también el Dhamma y el Sangha. Entonces, iremos con el Maestro™.
“Pero, ;es apropiado que vosotros vayadis solos?” “Tampoco estd prohibido para otros, amigos”.
“En este caso, reverendos, esperad. Nosotros también iremos después de que hagamos los
preparativos para el viaje”. “Si vosotros hiciérais los preparativos, eso seria una demora para
nosotros. Nosotros iremos primero y después vosotros vendréis”. De esta forma, los ascetas
fueron primero, vieron, elogiaron y reverenciaron al Buddha, y se sentaron a un lado. Luego, el
Maestro les ensené el Dhamma de una manera gradual. Al final de la exposicion, todos ellos
alcanzaron el estado de Arahant con las discriminaciones, y le pidieron al Buddha que los
ordenara. Cuando el Buddha dijo “venid, bhikkhus”, ellos fueron ordenados de inmediato con
cuencos y hébitos creados por los poderes del Buddha.

Los tres tesoreros procuraron, cada uno, quinientos carros cargados de arroz, cobertores,
mantequilla clarificada [ghee], miel, melaza, etc. Después de llegar a Savatthi, reverenciaron al
Maestro, escucharon una exposiciéon del Dhamma y al final de la misma se establecieron en la
fruicién de entrada en la corriente. Después de residir medio mes con el Maestro ofreciendo
comida, lo invitaron a Kosambi. Habiendo obtenido la promesa del Buddha de visitar Kosambi,
regresaron. Antes de su regreso el Buddha les dijo: “duefios de casa, los Tathagatas se deleitan en
lugares solitarios”. Ellos construyeron tres grandes monasterios en Kosambi. El tesorero
Ghosaka construy6 el monasterio Ghosita; el tesorero Kukkuta, el monsterio Kukkuta; y el
tesorero Pavarika, el monasterio Pavarika. Después le enviaron un mensaje al Maestro para que
viniera. Cuando el Maestro escuch6 el mensaje, fue a Kosambi. Ellos fueron a encontrarlo,
acompanaron al Maestro a los monasterios, y lo asistieron por turnos. El Maestro residia un dia
en el monasterio de cada uno de ellos y ese mismo dia también recibia sus alimentos en la casa
de ese particular tesorero. Habia un asistente de los tres tesoreros llamado Sumana que era
florista. El le dijo a los tesoreros: “yo he sido servidor vuestro por mucho tiempo. Quiero
ofrecerle comida al Maestro. Dadme un dia para el Maestro”. “En este caso, hombre,
jalimentadlo manana!” “Estd bien, sefiores”. Entonces Sumana invité al Maestro e hizo los
preparativos pertinentes.

En ese entonces, el rey le daba a Samavatt ocho kahapanas [monedas] diariamente para comprar
flores. Su esclava llamada Khujjuttara iba regularmente con el florista Sumana a buscar las flores.
Un dia el florista le dijo a ella: “he invitado al Maestro; hoy rendiré honor al Maestro con flores.
Espera un poco. Tu puedes acompafiarme para servir al Maestro y escuchar el Dhamma. Después
te puedes ir y llevar las flores restantes”. Ella estuvo de acuerdo. Sumana sirvi6 a la orden de
bhikkhus con el Buddha a la cabeza y después cogi6 su cuenco para la ceremonia de
agradecimiento. Cuando el Maestro comenzé a hablar y a expresar agradecimiento, Khujjuttara
escucho el discurso y se estableci en la fruicion de entrada en la corriente. En otras ocasiones
Khujjuttara se habia apropiado cuatro kahapanas y comprado flores con cuatro, pero ese dia ella
compro flores por ocho y regreso a la casa. Entonces Samavatt le dijo: “mujer, ;hoy el rey te dio
el doble de dinero para comprar flores?” “No, sefiora”. “Entonces, ;por qué tantas flores?”” Otros
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dias yo me habia apropiado cuatro kahapanas y comprado y traido flores por cuatro”. “;Por qué
no tomaste el dinero hoy?” “Porque escuché una exposicion del Buddha y realicé el Dhamma”.
Samavatt no la regaiié diciendo: “td, esclava inmunda, devuélveme las kahapanas que me
estuviste robando todo este tiempo”. En cambio le dijo: “querida, dadme lo inmortal que tu has
bebido”. “En este caso, haz que me bafien”. Samavati hizo que la bafaran con agua perfumada
de dieciséis variedades y le dio dos saris finos. Samavatt hizo que Khujjuttara utilizara uno en su
cintura y el otro sobre un hombro. También hizo preparar un asiento, trajo un abanico, hizo que
se sentara y le dio el abanico de colores. Después Khujjuttara se dirigié a las quinientas mujeres
y les expuso el Dhamma de la misma forma que el Maestro le habia ensefiado a ella. Después de
escuchar su exposicion del Dhamma, todas ellas se establecieron en la fruicion de la entrada en
la corriente.

Todas estas mujeres reverenciaron a Khujjuttara y dijeron: “amiga, a partir de hoy, que tu ya no
te ensucies trabajando, pero sé nuestra maestra y madre; ve con el Maestro, escucha el Dhamma
y después enséinanos”. Ella hizo esto y aprendi6 de memoria las Tres Canastas (Tipitaka).
Después el Maestro la nombré preeminente: “bhikkhus, la discipula laica Khujjuttara es
preeminente en conocimiento y exposicion del Dhamma”. Las quinientas mujeres le dijeron a
Khujjuttara: “amiga, queremos ver al Maestro; haz que lo podamos ver y lo reverenciaremos con
flores y perfumes”. “Sefioras, es un asunto serio pertenecer a la familia del rey. No es posible
salir del palacio”. “Amiga, no nos destruyas, muéstranos al Maestro”. “En este caso, es posible
mirar al Maestro si hacéis hoyos en los muros de vuestras cdmaras. Si traéis flores y perfumes,
cuando el Maestro pase por la puerta de la casa de los tres tesoreros, estando en vuestras
camaras, con las manos extendidas, mirad, honrad y reverenciad al Maestro”. Ellas hiceron esto.
Cada vez que el Maestro iba y regresaba, miraban, lo honraban y reverenciaban.

Un dia, cuando Magandiya sali6 del palacio a caminar, fue a la residencia de estas mujeres, vio
los hoyos en sus habitaciones y preguntd: “;qué es esto?”. Las mujeres, que no sabian que
Magandiya odiaba al Maestro, dijeron: “el Maestro ha venido a esta ciudad; nosotras nos
paramos aqui, y desde estos hoyos reverenciamos y honramos al Maestro”. Magandiya penso:
“entonces el asceta Gotama ha venido a esta ciudad; ahora sabré qué hacer con €él; y con respecto
a éstas, sus discipulas, también sabré qué hacer”. Después fue y le inform¢ al rey: “gran rey, hay
una conspiracion de Samavati y sus asistentes; en unos dias te asesinaran”. El rey no le creyo:
“ellas no hardn esto”. No obstante que Magandiya insistié de nuevo, el rey no le creyd. La
tercera vez le dijo: “gran rey, si no me crees, entonces ve a donde viven y considera por ti

3

mismo”. El rey fue, vio los hoyos en las habitaciones y preguntd: “;qué es esto?” Cuando le
explicaron este asunto, no se enojo, no dijo nada, pero hizo cerrar los hoyos y construir ventanas
abiertas en la parte alta de las habitaciones. Dicen que las ventanas abiertas en la parte alta se
inventaron en esta época. Magandiya, incapaz de hacerle dafio a ellas, pensé: “al menos haré lo
que se debe hacer contra el asceta Gotama”. Dio sobornos a los residentes y les ordend: “cuando

el asceta Gotama entre en la ciudad y esté caminando, haced que los esclavos y trabajadores lo
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insulten, injurien y hagan que se vaya”. Esos que no crefan en las Tres Joyas siguieron al
Maestro cuando entré en la ciudad y le gritaron e insultaron de diez maneras: “eres un ladron;
eres un necio; eres un ignorante; eres un camello; eres un buey; eres un burro; eres un ser
infernal; eres un animal; no tienes esperanza de salvacion; te espera solamente un mal destino”.

Cuando escuchd esto, el Venerable Ananda le dijo al Maestro: “Venerable, estos ciudadanos nos
estdn acosando, nos estdn insultando; vamos a otro lugar”. “; A dénde, Ananda?” “A otra ciudad,
Venerable”. “Alli, cuando la gente nos acose de nuevo, ;a dénde iremos, Ananda?” “A otra
ciudad, Venerable”. “All{, cuando la gente nos acose, ;a donde iremos, Ananda?” “A otra ciudad,
Venerable”. “Ananda, no es apropiado hacer eso. En cambio, donde surge la dificultad, alli
mismo hay que resolverla, y después es apropiado ir a otra parte. Ananda, ;quiénes son esos que
te acosan?” “Venerable, todos nos acosan, esclavos y trabajadores”. “Ananda, yo soy como un
elefante en una batalla. Los elefantes que han entrado en una batalla soportan las flechas que
vienen de las cuatro direcciones. De la misma forma, debo soportar con paciencia las palabras de
muchos malvados”. Entonces, con relacién a si mismo, exponiendo el Dhamma, expuso estos
tres versos del Capitulo del Elefante del Dhammapada:

Yo, como elefante en batalla, [que soporta] la flecha disparada del arco, soportaré el
abuso. En verdad, la mayoria de la gente tiene mala moralidad.

Conducen al [animal] domado a donde estd la gente, el rey monta al [animal] domado. El
domado es el mejor entre los humanos, ese que soporta el abuso.

Excelentes son las mulas domadas, los purasangre del Sindh y los elefantes con
colmillos, los grandes elefantes. Mejor que estos es uno que se ha domado a si mismo.163

Esta exposicion del Dhamma fue benéfica para la multitud. Después el Maestro dijo: “Ananda,
no te preocupes; ellos nos acosardn sélo por siete dias; el octavo dia se callaran. Porque cuando a
los Buddhas les surge una dificultad, ésta no pasa del séptimo dia”. Magandiya, que habia hecho
acosar al Maestro, no pudo hacer que se fuera de la ciudad y pensé: “;qué haré?” Entonces se le
ocurrid: “a estas mujeres que son sus seguidoras, a ellas las destruiré”. Un dia, cuando ella estaba
acompafiando al rey borracho, Magandiya le envié un mensaje a su tio: “necesito ocho gallos,
ocho gallos vivos y ocho muertos; después venga y pérese arriba de la escalera y avise que ha
llegado. Cuando le diga que entre, no entre sino suelte los ocho gallos vivos y después a los
otros”. Después Magandiya le dio un soborno al paje: “jhaz lo que te diga!” Su tio Magandiya
llegd, se anuncié ante el rey, y cuando éste le dijo que entrara, dijo: “no entraré al salén de
bebidas del rey”. Después Magandiya envi6 el paje diciéndole: “joven, ve con mi tio”. El fue y
trajo los ocho gallos vivos que el tio le dio y dijo: “su majestad, éste es un presente enviado por

163 Dh. versos 320-322.
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el ministro sacerdote”. El rey dijo: “qué bien, tenemos bocados extras; ;quién los cocina?”’
Magandiya dijo: “gran rey, Samavati y las quinientas mujeres estin desocupadas; envia los
gallos, ellas los cocinardn y después los traerdan”. El rey los envi6 diciendo: “ve, entrégaselos; no
a otro, solo en las manos de ellas; que ellas los maten y cocinen”. El paje cumpli6 con la orden
del rey pero ellas no aceptaron: “nosotras no mataremos”. Después el paje regreso y le informé
este asunto al rey. Magandiya dijo: “gran rey, ya has visto; ahora comprenderds si ellas matan o
no matan; su majestad, haz que ellas los cocinen y envien al asceta Gotama”. El rey hizo de esta
manera y envié nuevamente al paje. Pero él, pretendiendo que iba, llevo los gallos vivos al
ministro sacerdote, y los gallos muertos a ellas, y les dijo: “cocinad estos gallos y enviadlos al
Maestro”. Ellas aceptaron los gallos diciendo: “joven, traelos, ciertamente ésta es nuestra tarea”.

13

Cuando el paje fue con el rey, éste le preguntd: “joven, ;qué pas6?” El paje le informé: “tan
pronto como les dije que cocinaran los gallos y se los enviaran al asceta Gotama, ellas vinieron a
recibirme y los aceptaron”. Magandiya dijo: “ves, gran rey; ellas no hacen lo mismo para ti; y ta
no me crees cuando te digo que ellas estdn conspirando en contra de ti”. Aun cuando el rey
escuchd esto, tuvo paciencia y permanecié en silencio. Después Magandiya pensé: “ahora, ;qué

haré?”

En ese entonces, el rey pasaba siete dias, por turnos, en el piso del palacio de cada una de sus
reinas, Samavati, Vasuladatta y Magandiya. Cuando supo que el rey irfa al piso de Samavatt al
dia siguiente o después del siguiente, Magandiya envié un mensaje a su tio: “envie una serpiente
con los colmillos lavados con antidoto™. Su tio se la envié. En esa ocasion el rey habia salido de
paseo con su laid para encantar elefantes. Habia un hoyo en la caja de resonancia de ese laud.
Magandiya meti6 la serpiente en ese hoyo y lo cubrié con un racimo de flores. La serpiente
permanecié dentro del laid por dos o tres dias. Un dia, cuando el rey iba, Magandiya le
preguntd: “;al apartamento de qué mujer ird hoy su majestad?” Cuando el rey le respondié que
iba al apartamento de Samavati, Magandiya dijo: “gran rey, hoy tuve un mal suefio; no debe ir
alli, su majestad”. “Iré de cualquier manera”. Magandiya, después de intentar sin éxito tres veces
de disuadir al rey, dijo: “en este caso, yo iré con usted, su majestad”. No obstante que el rey
queria que se regresara, ella fue con él y dijo: “no sé qué pasard, su majestad”.

El rey se puso las prendas, flores y perfumes que Samavati y sus mujeres le dieron, comié una
buena comida, coloc6 el laid en la almohada y se acosto en la cama. Magandiya, simulando que
caminaba de un lado a otro, quit6 el racimo de flores del hoyo del laid. La serpiente, que no
habia comido por dos o tres dias, salié del hoyo y se enroscé siseando en la cabecera de la cama.
Cuando Magandiya la vio, gritd: “uy, uy, su majestad, una serpiente”. Regafiando al rey y a
Samavati dijo: “este rey, muy estipido, desafortunado, no escucha mi consejo. ;Qué no obtienen
estas desgraciadas, sinvergtiezas, del rey? Vosotras viviréis felices cuando el rey esté muerto pero
sufrireis mientras esté vivo. Hoy tuve un mal suefio y traté de evitar que viniera al apartamento
de Samavati, pero su majestad no escuché mi consejo”. Cuando el rey vio la serpiente, se
aterrorizd, y como si estuviera en llamas, encolerizado, dijo: “éstas también hardn tal cosa;
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malvadas; yo no cref la palabra de Magandiya cuando me informé de la maldad de éstas. Primero
hicieron hoyos en los muros de sus apartamentos; después rechazaron los gallos que les envié; y
hoy soltaron una serpiente en mi cama”.

Samavati aconsejé a las quinientas mujeres: “amigas, no existe para nosotras otro refugio;
estableced una mente de amor benevolente, de igual manera, hacia el rey, hacia la reina
[Magandiya] y hacia vosotras; no generéis odio hacia ninguno”. El rey cogié su arco de cuerno,
que requeria una fuerza de mil hombres, hizo vibrar la cuerda, alist6 una flecha envenenada, hizo
colocar a Samavat al frente y a las mujeres en fila una tras otra, les apunt6 al pecho y dispar6 la
flecha. Pero la flecha, por el poder del amor benevolente de Samavati, se regresé apuntando hacia
el corazén del rey y permanecié suspendida en el aire. El rey pensé: “la fecha fue lanzada con
una fuerza capaz de atravesar una piedra; no habia nada en el aire que ofreciera resistencia; pero
ésta se regresO y permanecié apuntando a mi corazon. Aun esa flecha, sin vida, sin alma, conoce
su virtud. Pero yo, humano, no la conozco”. Entonces el rey solt6 el arco, colocd sus palmas
juntas en sefial de reverencia, se arrodillé a los pies de Samavati, y pronuncié este verso:

Estoy confundido, turbado, todas las direcciones estdn trastocadas en mi. Samavati,
protégeme, y que td seas mi refugio.

Cuando escuch6 sus palabras, en lugar de decir, “bien, su majestad, ven por refugio a mi”,
Samavati, como discipula del Buddha, dijo: “como yo he ido por refugio, gran rey, también ti vé
por refugio”. Y dijo:

No vayas ti por refugio a mi. Yo he ido por refugio al Buddha, gran rey, al incomparable
Buddha. Ve por refugio al Buddha y también que td seas mi refugio.

Cuando escuchd estas palabras, el rey dijo, “ahora yo no temo mds” y pronuncid este verso:

Estoy atn maés turbado, todas las direcciones estdn trastocadas en mi. Samavati,
protégeme, y que tu seas mi refugio.

Cuando Samavati rehus6 de la misma manera anterior, el rey dijo: “en este caso, voy por refugio
a ti y voy por refugio al Maestro; también te doy una concesién”. Ella dijo: “gran rey, acepto la
concesion”. Después el rey fue y tomo refugio con el Maestro, lo invitd junto con la orden de
bhikkhus, dio un gran ofrecimiento de comida por siete dias, y le dijo a Samavatt: “levantate y
reclama la concesion”. Ella dijo: “gran rey, yo no tengo necesidad de oro y plata, pero
concededme este favor. Haz que el Maestro con quinientos bhikkhus venga aqui regularmente
para que yo pueda escuchar el Dhamma”. El rey reverencié al Maestro y dijo: “Venerable, venid
aqui regularmente con quinientos bhikkhus para que Samavati y sus asistentes puedan escuchar
el Dhamma”. “Gran rey, no es posible que los Buddhas vayan regularmente a un solo lugar
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porque la gran multitud quiere ver al Maestro”. “En este caso, Venerable, manda a un bhikkhu”.
El Maestro mandé al monje Ananda, quien visitaba regularmente el palacio real acompanado por
quinientos bhikkhus. Samavati y las mujeres, que regularmente alimentaban al Venerable y sus
acompafantes, escuchaban el Dhamma. Un dia ellas, después de escuchar una exposicion del
Dhamma del monje Ananda, se regocijaron y los honraron con un ofrecimiento de quinientos
hébitos superiores, cada uno de estos tenia un valor de quinientas unidades monetarias.

Cuando no vio ningtn hébito, el rey pregunté: “;donde estan vuestros habitos superiores?” “Se
los dimos al Venerable Ananda?” “;Los tomé todos?” “Si, los tomé todos”. El rey fue donde se
encontraba el monje, lo reverencid, pregunté sobre los habitos superiores que las mujeres le
habian dado, y cuando escuché que habian sido recibidos por el Venerable, pregunté: “Venerable,
(no son muchos héabitos? ;Qué hard con tantos?” “Después de tomar suficientes para nosotros, el
resto lo daré a esos bhikkhus cuyos hébitos estan desgastados, gran rey”. “;Qué hardn ellos con
los habitos gastados?” “Se los dardn a esos que tienen los hébitos atin més desgastados”. *“; Qué
harén ellos con los habitos mas desgastados?” “Hardn cobertores de cama”. “; Qué hardn con los
cobertores viejos?” “Haran alfombras”. “;Qué hardn con las alfombras viejas?” “Haran toallas
para pies, gran rey”. “;Qué hardn con las toallas viejas?” “Las cortaran en pedazos, mezclaran
con mortero y recubrirdn muros”. “Venerable, no obstante que les han dado muchos hébitos a los
venerables, no hay desperdicio”. “Asi es, gran rey”. El rey, complacido, hizo que trajeran otros
quinientos hdbitos mds, y los colocé a los pies del Venerable Ananda. Dicen que Ananda, que
recibia quinientas veces ofrecimientos de quinientos hédbitos por el valor de quinientos cada uno,
los cuales eran colocados a sus pies en lotes de quinientos; recibia mil veces ofrecimientos de mil
habitos por el valor de mil cada uno, los cuales eran colocados a sus pies en lotes de mil; recibia
cien mil veces ofrecimientos de cien mil hédbitos por el valor de cien mil cada uno, los cuales
eran colocados a sus pies en lotes de cien mil. No es posible contabilizar la cantidad de habitos
obtenidos por el Venerable de acuerdo a uno, dos, tres, cuatro, cinco, diez, etc. Dicen que
después de que el Tathagata murid, el Venerable recorria todo el Continente de la Pomarrosa
(India) y ofrecia cuencos y hébitos a los bhikkhus de todos los monasterios.

Magandiya pensd: “cualesquiera cosa que hago, no se concreta y resulta de otra forma; ;qué haré
ahora?” Entonces, cuando el rey iba a divertirse a los jardines del palacio, se le ocurrié un plan, y
envid un mensaje a su tio: “Ve a la mansién de Samavati, abre los armarios de ropa y aceites,
empapa las ropas con el aceite de los contenedores, envuelve los pilares con estas ropas, haced
que todas las mujeres estén juntas en la casa, cierra y atranca la puerta desde afuera, enciende
una antorcha, prende fuego a la casa, desciende y huye”. El tio subi6 al piso de Samavati, abri6
los armarios, empap0 las ropas con aceite y comenzé a amarrar las ropas en los pilares. Entonces
las mujeres encabezadas por Samavati se le acercaron y preguntaron: “tio, ;qué es esto?”
“Sefioras, el rey, con el propdsito de reforzar los pilares, ha hecho que se envuelvan con ropas
empapadas de aceite. Es dificil de entender porqué en la casa del rey hay cosas que estan bien
. Cuando ellas se
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hechas y otras que estdn mal hechas. Sefioras, no permanezcdis cerca de m
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fueron y entraron en sus habitaciones, el tio cerré y atrancé la puerta desde afuera. Cuando el
fuego estuvo encendido, descendié. Samavatt les dio el siguiente consejo: “no es una tarea fécil,
aun con el entendimiento del Buddha, determinar la cantidad de existencias que nuestros cuerpos
fueron quemados con fuego mientras hemos transmigrado en el ciclo que no tiene un comienzo
discernible. Sed diligentes”. Cuando la mansién estaba ardiendo, ellas aplicaron su atencién a la
contemplacion de la sensaciéon de dolor; algunas alcanzaron el fruto del segundo estado de
iluminacién, mientras que otras alcanzaron el fruto del tercer estado de iluminacion. Por eso se
dice: “entonces muchos bhikkhus, después de haber andado en busca de comida, después de
comer, se acercaron al Sublime. Habiéndose acercado, lo reverenciaron y se sentaron a un lado.
Sentados a un lado, estos bhikkhus le dijeron esto al Sublime «Venerable, aqui ha habido un
fuego en el harén del jardin del rey Utena y quinientas mujeres encabezadas por Samavati han
perecido. Venerable, ;cudl es el destino de esas discipulas laicas? ;Cudl renacimiento?»
Bhikkhus, hay algunas discipulas que han entrado en la corriente, algunas que retornan una vez,
algunas que no retornan. Bhikkhus, todas ellas, las discipulas que han muerto, tienen su fruto.
Entonces el Sublime, habiendo comprendido este significado, en ese momento pronuncié esta
expresion de alegria:

El mundo estd envuelto en la ignorancia, parece satisfactorio. Para el necio, subyugado
por las condiciones de la existencia, envuelto en la oscuridad, parece eterno, pero para
ese que ve, no hay nada a qué aferrarse.!64

Después de pronunciar este verso, el Buddha ensefié el Dhamma diciendo: “bhikkhus, los seres,
mientras andan en el ciclo de la existencia, porque no siempre son diligentes, no realizan
acciones meritorias, pero siendo negligentes, realizan malas acciones. Por lo tanto, mientras
andan en el ciclo de la existencia, experimentan tanto dolor como placer”.

Cuando escuché que la casa de Samavatt se estaba quemando, el rey fue rapido, pero no pudo
evitar que se quemara. Después de que se extiguieron las llamas de la casa, el rey,
apesadumbrado, regreso, se sentd rodeado por sus ministros y recordd las virtudes de Samavati.
Después pensé: “;De quién es esta accion?” Comprendiendo que la responsable deberia ser
Magandiya, pensd: ‘“si interrogdndola, la asusto, no me dird; le preguntaré con suavidad
utilizando un ardid”. El rey le dijo a los ministros: “sefiores, en el pasado, cuando me levantaba o
andaba, me sentia aprensivo y preocupado porque Samavati siempre estaba buscando una
oportunidad para matarme. Pero ahora mi mente estd tranquila y podré vivir en paz”. Ellos
dijeron: “su majestad, ;quién hizo ese acto?” “Debe haber sido hecho por alguien que me ama”.
Magandiya, que estaba cerca, escuché esto y dijo: “Ningun otro puede hacer esto; yo lo hice, su
majestad, yo le ordené a mi tio que lo hiciera”. “Aparte de ti, no hay ningtn otro ser que me ama,
estoy satisfecho; te daré un regalo; haz que vengan todos tus familiares”. Ella envié un mensaje a

164 UJd. 176.
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sus familiares: “el rey estd complacido y nos dard un regalo; vengan rapido”. El rey recibi6 a los
que vinieron con gran hospitalidad. Otros que no eran familiares, cuando vieron esto, dieron un
soborno para hacerse pasar como familiares de Magandiya y también fueron. El rey los atrap6 a
todos, hizo cavar en el jardin una fosa de profundidad hasta el ombligo y los meti6 a todos alli.165
Después llené la fosa con tierra, esparcié paja arriba y encendio el fuego. Cuando la piel se habia
quemado, utilizé un arado de hierro y los despedazd, descuartizé. Luego hizo cortar con un
cuchillo muy filoso pedazos de carne de diversas partes del cuerpo de Magandiya, hizo calentar
un brasero con una olla con aceite para freirlas como tortas. Después hizo que Magandiya se las
comiera.

En la sala del Dhamma los bhikkhus comenzaron una discusién: “amigos, no es justo que esa
discipula, dotada de tal fe y devocion, haya muerto de tal forma”. Cuando el Maestro vino,
preguntd: “bhikkhus, ;de qué hablan, ahora que estin sentados?” Cuando le respondieron el
asunto de la conversacion, el Buddha dijo: “bhikkhus, en esta existencia es injusto lo que le
ocurrid a las mujeres encabezadas por Samavati, pero es justo lo que les pasé si se considera el
kamma pasado”. Cuando esos bhikkhus preguntaron que habian hecho ellas en el pasado, el
Buddha relat6 una historia del pasado.

En el pasado, en Varanasi, cuando Brahmadatta reinaba, ocho Buddhas individuales iban a comer
regularmente al palacio real. Quinientas mujeres se encargaban de atenderlos. Siete Buddhas
individuales se retiraron a los Himalayas. Uno, el Buddha individual que se quedd, se sentd al
margen del rio, en una espesura de pasto, y alli mismo entré en el estado de absorcion. Un dia,
después de que los otros Buddhas individuales habian partido, el rey fue al rio a divertirse con
esas mujeres. Después de haber jugado en el rio parte del dia, cuando salieron del agua, sintieron
frio. Deseando calentarse con fuego, fueron de un lugar a otro diciendo: “busquemos un lugar
para hacer una fogata”. Cuando vieron la espesura de pasto, pensando que habia s6lo una pila de
pasto, fueron alli y encendieron el fuego. Cuando el pasto seco quemado comenzé a caerse,
vieron al Buddha individual y gritaron: “estamos perdidas; quemamos al Buddha individual del
rey. Cuando el rey sepa, nos matard. Lo quemaremos bien”. Todas las mujeres juntaron lefios y
erigieron una pila encima del Buddha individual. Era una gran pira de lefios. Después la
encendieron y se fueron. Primero, debido a que fue una accioén sin intencién, ellas no fueron
responsables del kamma. Pero después, como fue una accién intencional, ellas fueron
responsables del kamma. Aunque ellas trajeron un carro con lefios y encendieron la pira, el
Buddha individual, que estaba en estado sostenido de absorcién, no se quemo, ni siquiera su
cuerpo se calentd. Por lo tanto, después de siete dias, cuando emergié del estado de absorcidn, él
partié a su gusto. Debido al kamma realizado, ellas sufrieron mucho tiempo, muchos miles de
aflos en el infierno, y debido al efecto restante de ese mismo kamma, se quemaron en sus casas
durante cien existencias de la misma manera. Este fue su kamma pasado.

165 Excepto Magandiya.
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Cuando termind el relato, los bhikkhus le preguntaron al Maestro: “pero Venerable, ;por qué
Khujjuttara era jorobada? ;Por qué obtuvo gran sabiduria? ;Por qué alcanzé el fruto de la
entrada en la corriente? ;Por qué ella era una sirvienta de otros?” “Bhikkhus, cuando ese mismo
rey estaba reinando en Varanasi, habia un Buddha individual que era un poco encorvado.
Entonces, cierta sirvienta se envolvid en una tela, cogié una vasija dorada, e imitando la forma
de caminar encorvada dijo: «nuestro Buddha individual camina asi y asi». Como resultado de
esto, ella era encorvada. Pero el primer dia, cuando los Buddhas individuales habian ido a la casa
del rey, ella cogi6 sus cuencos y los llené de arroz con leche. Como los cuencos llenos de arroz
con leche estaban calientes, para agarrarlos, los Buddhas individuales tenian que estar rotandolos
continuamente. Entonces esa mujer, cuando vio que ellos estaban haciendo eso, les dio ocho
brazaletes de marfil de su pertenencia y les dijo: “colocad los cuencos encima de estos”. Cuando
ellos hicieron eso, la miraron; después ella, comprendiendo la intencidn, les dijo: “Venerables,
nosotros no los necesitamos; aceptadlos como regalos, tomadlos y llevadlos™. Ellos los aceptaron
y llevaron a la montafia Nandamilaka. Hasta el dia de hoy estos brazaletes estdn intactos. Como
consecuencia de esta accidn, ella ahora tiene gran sabiduria y sabe las Tres Canastas de memoria.
Pero fue debido a que atendio a los Buddhas individuales que ella alcanzé el fruto de la entrada
en la corriente. Esta fue la accién pasada de ella en un periodo entre Buddhas.

En la época del Buddha Kassapa, una hija de un tesorero tomo el espejo cuando las sombras se
alargaban y se sent6 adorndndose. Entonces su amiga intima, una bhikkhuni Arahant, fue a verla.
Dicen que las bhikkhunis Arahants tienen la costumbre de visitar por la tarde a las familias
benefactoras. Pero en esa ocasion la hija del tesorero no tenia ninguna sirvienta que la ayudara.
Ella dijo: “Reverenda, bienvenida, coged esa canasta con ornamentos y dddmela”. La monja
penso: “si yo no tomo la canasta y se la doy, entonces ella se enojard conmigo y renacera en el
infierno; pero si se la doy, renacera como una sirvienta de otro. Es mejor ser una sirvienta de otro
que renacer en el infierno”. Entonces, por compasion hacia ella, cogié la canasta y se la dio.
Como consecuencia de esta accion ella fue la sirvienta de otros.

De nuevo otro dia, en la sala del Dhamma, los bhikkhus comenzaron una discusion: “quinientas
mujeres encabezadas por Samavati se quemaron en la casa. Los familiares de Magandiya fueron
quemados con fuego de paja y despedazados con un arado de hierro. Magandiya fue cocinada en
aceite hirviendo. ;Quiénes viven? ;Quiénes estdn muertos?” Cuando el Maestro vino, pregunto:
“bhikkhus, ;hablando de qué, ahora que estdn sentados?” Cuando le respondieron el asunto de la
conversacion, el Buddha dijo: “bhikkhus, esos que son negligentes, ellos, aunque vivan cien
afios, es como si estuvieran muertos; pero esos que son vigilantes, ellos, aunque muertos, viven.
Por lo tanto Magandiya, no obstante vivia, estaba muerta. Las quinientas mujeres encabezadas
por Samavati, aunque muertas, es como si estuvieran vivas. Porque bhikkhus, los vigilantes no
mueren”. Después pronuncio estos versos:
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21. La vigilancia es el camino a la no muerte. La negligencia es el camino a la muerte.
Los vigilantes no mueren. Los negligentes son como muertos.

22. Comprendiendo esto claramente, los sabios se regocijan en la vigilancia, se deleitan
en la esfera de los Nobles.

23. Meditando constantemente, siempre perseverando, los sabios tocan el Nibbana, el
incomparable sosiego de las ligaduras.

Al finalizar la exposicion del Dhamma muchos entraron en la corriente, etc. La exposicion del
Dhamma fue benéfica para la gran multitud.

[Fin] de la primera, historia de Samavatt

& ok ok sk sk
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2. EL MILLONARIO KUMBHAGHOSAKA!166

Del enérgico (utthanavato): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el Maestro cuando
estaba residiendo en Veluvana con respecto a Kumbhaghosaka.

En la casa del tesorero de Rajagaha hubo un brote de peste bubonica. Cuando estall6 la peste,
primero murieron los animales, desde moscas hasta el ganado, después los esclavos y
trabajadores, y al final los duefios de casa. Por lo tanto, esta enfermedad, al final, cobré la vida
del tesorero y su esposa. Antes de morir, afectados por la enfermedad, ellos, con lagrimas en los
0jos, le dijeron a su hijo que estaba de pie a un lado: “querido, dicen que cuando esta enfermedad
se presenta, s6lo se salvan esos que rompen el muro y huyen; sin considerarnos, huye y salvate;
después regresa y desentierra los cuatrocientos millones de riqueza que se encuentran en tal
lugar, y jhaz tu vida!” Después de escuchar esto, el hijo, llorando, rindi6 respeto a sus padres, y
atemorizado, rompié el muro y huyé. Se fue a las montaifias, permanecié alli durante doce afios y
después retorno al lugar de residencia de sus padres.

Debido a que se fue joven, cuando regresé, con cabellos largos y barba, nadie lo reconocié. El
fue al lugar indicado por sus padres donde se encontraba el tesoro. Cuando vio que el tesoro
estaba intacto, pensd: “nadie me conoce; si fuera a desenterrar y gastar el tesoro, me
aprehenderian y hostigarian pensando que soy un pobre hombre que ha encontrado un tesoro;
mejor trabajaré a sueldo para ganarme la vida”. Entonces, vistiendo harapos, fue a la calle donde
contrataban trabajadores, preguntando si alguien necesitaba un empleado. Cuando los
empleadores lo vieron, dijeron: “si ti trabajas para nosotros, te pagaremos con comida”. “;Qué
trabajo?” “Capataz. Te debes levantar temprano, dar rondas e instrucciones: “sefiores, levantdos;
preparad las carretas, enyugad los bueyes; es tiempo de llevar a los elefantes y caballos a
pastorear; jmujeres, levantéos vosotras, cocinad la sopa, cocinad el arroz!”. El acept6 el trabajo y
le dieron una casa donde vivir. Diariamente €l realiz6 el trabajo.

Un dia el rey Bimbisara, quien era conocedor de todas las voces, escuché su voz, y dijo: “ésta es
la voz de un millonario”. Una sierva que estaba cerca penso: “el rey dird esto o aquello, pero a
mi me corresponde investigar”. Entonces ella envié un hombre diciéndole: “amigo, ve y hazme
saber”. El hombre fue rdpido, vio, regresé e informé: “es uno de los trabajadores, es un hombre
pobre”. El rey, cuando escuché el informe, permanecié en silencio. Dos o tres dias después,
cuando escuchd de nuevo su voz, dijo lo mismo. La sierva hizo lo mismo. Una y otra vez,
cuando le reportaron que era un hombre pobre, ella pensé: “el rey, no obstante le reportan que es
un hombre pobre, dice que esa es la voz de un millonario; debe haber un motivo de esto;
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corresponde que investigue esto de acuerdo con la realidad”. Ella le dijo al rey: “su majestad,
dadme mil, llevo a mi hija y hago que toda esa riqueza ingrese al palacio real”. El rey le dio mil.

La sierva vistié a su hija con ropa sucia. Después salié con ella de la casa del rey pretendiendo
ser viajeras, fue a la calle de los trabajadores, entrd a cierta casa y dijo: “sefiora, nosotras somos
viajeras, descansaremos aqui dos o tres dias y después partiremos”. “Sefiora, hay mucha gente en
la casa. No es posible alojarse aqui. La casa de Kumbhaghosaka estd vacia. Id alli”. Ella fue alli
y dijo: “sefior, nosotras somos viajeras, descansaremos aqui dos o tres dias”. No obstante que
Kumbhaghosaka rehusé una y otra vez, ella, no queriendo partir, dijo: “sefior, nos quedaremos
hoy, s6lo un dia, y mafana temprano partiremos”. Se aloj6 alli y al dia siguiente, cuando
Kumbhaghosaka estaba por partir al bosque, ella le dijo: “sefior, dadme tu dinero asignado y
vete, yo te cocinaré la comida”. “jBasta, sefiora! Yo solo cocinaré y comeré”. Ella insisti6 una y
otra vez, y finalmente €l accedid y le dio su asignacién para cocinar. Ella fue al mercado y
compré ollas y arroz de la mejor calidad. Siguiendo el método gastronémico del palacio real, ella
cocind el arroz, dos o tres platillos con deliciosas salsas, y ofrecié todo esto a Kumbhaghosaka
cuando regres6 del bosque. Después de que comid, cuando comprendié que el corazén de
Kumbhaghosaka se habia enternecido, ella dijo: “sefior, estamos cansadas, permaneceremos aqui
dos o tres dias”. El aceptd.

En la noche y al dia siguiente, ella cocind y le ofrecié una comida agradable. Después, cuando
supo que de nuevo su corazon se habia enternecido, ella le dijo: “sefior, residiremos aqui unos
cuantos dias”. Residiendo en la casa, ella decidié cortar, en varios lugares, los soportes debajo
del colchén. Cuando Kumbhaghosaka regresé y se sentd en la cama, la cama se desfondé. El
dijo: “;por qué la cama se ha roto asi y se hunde?” “Sefior, no puedo evitar que los nifios vengan
a la casa y se sienten alli mismo”. “Sefiora, es debido a ustedes que ha surgido este problema.
Antes yo, cuando iba a cualquier lugar, simplemente cerraba la puerta y partia”. “Sefor, ;qué
puedo hacer? No puedo evitar esto”. De esta manera continud cortando el colchén durante dos o
tres dias, y cuando era reprendida y recriminada, ella respondia lo mismo. Asi cort6 el resto del
colchén excepto dos cuerdas. Ese dia, en el mero momento en que Kumbhaghosaka se sentd,
todo el colchén cay6 al suelo, cayendo también €l con su cabeza sobre sus rodillas. Cuando se
levantd, €l dijo: “;qué voy a hacer ahora? ;A donde iré? Debido a ustedes estoy desprovisto de
una cama para reposar’. “Sefior, ;qué puedo hacer? No puedo evitar que los nifios del vecindario
hagan esto. Que asi sea. No te preocupes. ;A donde irds ahora?” Después ella se dirigié a su hija
y dijo: “querida, haz un lugar para que tu hermano repose”. Ella se acosté a un lado de la cama y
dijo: “sefior, ven aqui”’. La madre también dijo: ‘“sefior, ve y acuéstate con tu hermana”.
Habiéndose acostado en la misma cama, ese mismo dia, €l se involucr6 sexualmente con ella. La
muchacha lloré. La madre preguntd: “hija, ;por qué lloras?” “Mama, esto ha ocurrido”. “Que asi
sea, hija. ;Qué se puede hacer? Es apropiado que tengas un esposo y también que €l tenga una
esposa’. Ella hizo que Kumbhaghosaka fuera su yerno, y él y su hija vivieron juntos.
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Después de varios dias, la sierva envié un mensaje al rey: “haga anunciar que se realizard un
festival en la calle de los trabajadores y que la casa que no participe recibird una multa”. El rey
hizo de esta manera. La suegra le dijo a Kumbhaghosaka: “querido, el rey ha ordenado que se
realice un festival en la calle de los trabajadores, ;qué haremos?” “Sefiora, yo ni siquiera puedo
sobrevivir con mi sueldo. ;Qué haré?” “Querido, los que residen en una casa pueden pedir un
préstamo. No es posible desobedecer una orden del rey. Pero es posible liberarse de una deuda
por un medio u otro. Ve y consigue una o dos kahdapanas’®’ en algiin lado”. Kumbhaghosaka,
enfadado e irritado, fue y trajo s6lo una moneda kahapana del lugar donde se encontraban los
cuatrocientos millones de riqueza. Ella envié la moneda al rey, pagé los gastos del festival con
una moneda propia, y después de varios dias envié un mensaje similar al rey. Otra vez, el rey
ordend de manera similar: “que se organice un festival; habrd tanta multa para los que no
participen”. Kumbhaghosaka, presionado por su suegra de la misma manera anterior, fue y trajo
tres monedas. La suegra de nuevo envid estas monedas al rey y después de varios dias, de nuevo,
envid otro mensaje al rey: “ahora, envie hombres y haga que lo citen”. El rey hizo esto. Los
‘,quién es Kumbhaghosaka?”’ Buscando, lo vieron y dijeron:

3

hombres fueron y preguntaron:
“hombre, ven, el rey te estd citando”. Kumbhaghosaka, atemorizado, no queria ir, y dijo esto y
otras cosas: “el rey no me conoce”. Entonces, recurriendo a la fuerza, lo amarraron de manos y
pies y se lo llevaron arrastrando. Cuando vio lo que estos hombres estaban haciendo, la suegra
los reproché diciendo: “villanos, vosotros no tenéis derecho a amarrar de manos y pies a mi
yerno”. A Kumbhaghosaka le dijo: “querido, ve, no temas; cuando te vea, el rey hara cortar las
manos y pies a esos que te amarraron de manos y pies”. Después, ella fue con su hija al palacio
real y arrib6 antes que ellos. Hizo que su hija se cambiara de vestido, la adorné con todos sus
ornamentos y permanecio de pie a un lado. Luego llegaron los hombres arrastrando a
Kumbhaghosaka.

Después de que hizo sus reverencias, el rey le dijo a Kumbhaghosaka que estaba de pie a un
lado: “;td te llamas Kumbhaghosaka?” “Si, su majestad”. “;Por qué razén disimulas cuando
gastas tu gran riqueza?” “Su majestad, ;donde estd mi riqueza? Me gano la vida trabajando a
sueldo”. “No digas eso. ;Por qué nos engafias?” “No los engafio, su majestad. No tengo riqueza”.
Entonces el rey le mostré las monedas y dijo: “;de quién son estas monedas?” Kumbhaghosaka
las reconocié y pensé: “jestoy perdido! ;Como llegaron estas monedas a las manos del rey?”
Entonces mirando de un lado a otro, vio a las dos mujeres adornadas y arregladas en la puerta del
aposento real, y pensd: “éste es un asunto muy grave; seguramente ellas son espias del rey”. El
rey dijo: “habla, hombre; ;por qué actias asi?”” “No tengo ningtin protector, su majestad”. “No
existe ningun protector como yo mismo”. “Serfa bueno si su majestad fuera mi protector”. “Lo
soy, hombre. ;Cudnta riqueza tienes?” “Cuatrocientos millones, su majestad”. “; Qué se requiere
para traerla?” “Carretas, su majestad”. El rey hizo preparar y envid varias centenas de carretas
para traer esa riqueza. La apil6 en los jardines reales. Después convocé a los ciudadanos de
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Rajagaha y pregunto: “;hay alguien en esta ciudad que posee tanta riqueza?” “No, su majestad”.
“.Qué se debe hacer con €17 “Concederle honor, su majestad”. Luego el rey, con grandes
honores, lo nombré tesorero real, le dio a su hija en matrimonio y fue con €l a ver al Maestro.
Después de rendirle homenaje, el rey dijo: “Venerable, mirad a este hombre; no existe nadie con
tanta energia. No obstante que posee cuatrocientos millones de riqueza, carece de engreimiento y
egoismo. Como si fuera un pobre, vestia harapos, y trabajé a sueldo en la calle de los
trabajadores. Lo conoci gracias a un artificio mio. Después de conocerlo, lo cité, hice que
confesara y trajera su riqueza. Lo nombré tesorero real y le di a mi hija en matrimonio.
Venerable, nunca he visto a nadie tan firme”.

Cuando escuch¢ esto, el Maestro dijo: “uno que vive de esta manera, gran rey, vive de acuerdo
al Dhamma, pero acciones como el robo y otras oprimen y lastiman en este mundo, y por esto no
existe la causa de la felicidad en el otro mundo. Si un hombre trabaja a sueldo cuando su riqueza
se ha agotado, se dice que vive de acuerdo al Dhamma. En verdad, siempre aumenta la fama del
enérgico, atento, cuyas acciones corporales, verbales y mentales son puras, del sabio, del
reflexivo, de ese que se controla con el cuerpo, habla y mente, de ese que vive de acuerdo al
Dhamma, de ese que permanece atento, vigilante”. Después, pronuncio este verso:

24. Crece la gloria de aquel que es enérgico, atento, puro en conducta, reflexivo,
controlado, con recto modo de vida, vigilante.

Al finalizar el verso, Kumbhaghosaka se establecié en el fruto de la entrada en la corriente.
También muchos otros alcanzaron el fruto de entrada en la corriente y otros logros. Asi la

exposicion del Dhamma fue benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la segunda, historia del millonario Kumbhaghosaka
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3. EL MONJE CULAPANTHAKA !68

Con energia (utthanena), con vigilancia (appamadena): Esta exposicion del Dhamma fue
expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en Veluvana con respecto al monje
Culapanthaka.

Dicen que en Rajagaha habia una hija de una familia opulenta. Cuando se hizo mujer, ella residia
en el dltimo piso de la mansion de siete pisos de sus padres, quienes la cuidaban mucho.
Embelesada con el elixir de la juventud, apasionada hacia los hombres, tuvo relaciones sexuales
con su propio esclavo. Atemorizada de que otros se enteraran del acto, le dijo al esclavo:
“nosotros no podemos vivir en este lugar. Si mis padres se enteran de esta falta, me hardn
pedazos. Vayamos a vivir a otra regién”. Tomaron en sus manos lo indispensable, salieron por la
puerta principal y ambos se fueron pensando: “iremos y residiremos en éste o aquel lugar donde
otros no nos conozcan”. Cuando estaban residiendo en cierto lugar, ellos tuvieron relaciones
sexuales y ella qued6é embarazada. Cuando el embarazo estuvo avanzado, ella consult6 con él:
“mi embarazo estd avanzado; dar a luz en un lugar desprovisto de familiares y conocidos, nos
traerd sufrimiento a ambos; iré a la casa de mi familia”. Atemorizado de que si iba alld, lo
matarfan, cada dia posponia la partida diciendo: “hoy vamos; mafana vamos”. Ella pensé: “este
necio, debido al tamafio de su falta, no se atreve a ir; en verdad, los padres son benefactores
seguros; vaya éste o no vaya, yo iré”. Cuando €l habia salido de la casa, ella guardé los utensilios
de la casa, informo a los vecinos de su partida a la casa de sus padres y se puso en camino.

Cuando €l regresé a la casa y no la vio, pregunté a los vecinos, quienes le respondieron que ella
se habia ido a la casa de su familia. Siguiéndola velozmente, la alcanz6 a mitad de camino. All{
mismo ella pari6. El pregunt6: “mujer, ;qué es?” “Esposo, un hijo mio ha nacido”. “Ahora, ;qué
haremos?” “Nosotros ibamos a la casa de la familia para este propdsito, pero ahora esto se ha
producido en la mitad del camino. Vinimos hasta aqui. ;Qué haremos? Regresaremos”. De esta
manera, los dos estuvieron de acuerdo y regresaron. Debido a que el nifio nacié en el camino, lo
llamaron Panthaka. No mucho después, ella se embarazé de nuevo. Todo esto se debe narrar en
detalle de la misma manera anterior. Al primer nifio que naci6 en el camino le llamaron
Mahapanthaka y al siguiente Cillapanthaka. Esposo y esposa tomaron ambos nifios y
regresaron a su propio lugar de residencia. Mientras estaban viviendo alli, cuando Mahapanthaka
escuchd que los otros nifios hablaban de sus tios, abuelos y abuelas, le pregunté a su madre:
“mama, otros nifios dicen «abuelo», «abuela», «tio», ;nosotros no tenemos familiares?” “Si, hijo.
Aqui nosotros no tenemos familiares, pero en la ciudad de Rajagaha, vive vuestro abuelo
millonario y también muchos familiares”. “Mama, ;por qué no vamos alla?” Nunca le dijo a
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Mahapanthaka la razén por la que no iban, pero cuando ambos hijos comenzaron a preguntarle
una y otra vez, entonces ella le dijo a su esposo: “estos nifios me hostigan en exceso, ;acaso,
cuando veamos a mis padres, ellos nos comerin vivos? Ven, llevaremos a los nifios con la familia
de los abuelos”. “Yo no podré verlos a la cara, pero los llevaré”. “Bien, es necesario hacer una u
otra cosa para que los nifios vean a la familia de los abuelos”. Entonces, ellos, con sus dos hijos,
fueron por etapas a Rajagaha. Cuando llegaron a la puerta de la ciudad, entraron en la sala de
cierta mujer. Después la madre de los nifios envid un mensaje a sus padres que habia llegado a la
ciudad. Cuando recibieron el mensaje, sus padres dijeron: “de esos que transmigran en el ciclo de
la existencia, no existe alguien que no haya sido hijo o hija en el pasado; ellos han cometido una
grave ofensa; no es posible que ellos estén al frente de nuestro campo de visién; que estos dos se
lleven tanta riqueza y se vayan a vivir a un lugar agradable, pero que envien a los nifios aqui”.
De esta manera enviaron el dinero con un mensajero.

Después de recibir la riqueza enviada, entregaron a los nifios en las manos de los mensajeros y
los enviaron. Los nifios crecieron en la familia de los abuelos. Cilapanthaka estaba muy nifio.
Pero Mahapanthaka fue con su abuelo a escuchar una exposicion del Dhamma del hombre de los
Diez Poderes (Buddha). Como resultado de estar a menudo cerca del Maestro, su mente se
predispuso para la renuncia. Mahapanthaka le dijo a su abuelo: “si me autoriza, yo renunciaré”.
“Querido, ;qué dices? En todo el mundo, tu renuncia para mi es tan buena como para ti. Si eres
capaz, jrenuncia!”

El abuelo llevé a Mahapanthaka con el Maestro, quien preguntd: “duefio de casa, ;tienes td un
nifio?” “Si, Venerable. Es mi nieto. El quiere ordenarse con usted”. El Maestro le pidi6 a cierto
bhikkhu que andaba en busca de comida que ordenara al nifio. El monje le ensefi6 la meditacién
del quinteto que termina con la piel y lo ordené como novicio. Mahapanthaka aprendié mucho de
la Palabra del Buddha. Cuando tuvo mayoria de edad recibi6 la ordenacion de bhikkhu; después,
meditando con correcta consideracion, alcanzé el estado de Arahant. Mientras pasaba su tiempo
‘;serd posible que
Culapanthaka obtenga esta felicidad?” Entonces fue con su abuelo y le dijo: “millonario, si me
autoriza, yo haré ordenar a Culapanthaka”. “;Ordenadlo, Venerable!” Dicen que el millonario

3

en la dicha de la absorcion y en la dicha del estado de fruicidn, €l pensé:

poseia mucha fe en la religion del Buddha, y que cuando le preguntaban de qué hija eran esos
hijos, €l se avergonzaba de decir que eran de la hija que huyd. Por lo tanto, fue un alivio cuando
autorizd la ordenacion de sus nietos. Mahapanthaka hizo ordenar a Culapanthaka e hizo que
observara los preceptos. Después de ordenarlo descubrié que Culapanthaka era tardo.

Como el fragante loto rojo que se abre en la mafiana con su fragancia intacta, mira al
Buddha, resplandeciente, como el sol brillando en el firmamento.!%?
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Culapanthaka no pudo memorizar este verso en cuatro meses. Dicen que durante el tiempo del
Buddha Kassapa, Culapanthaka se habia ordenado y poseia sabiduria. Pero en una ocasién se
burlé de cierto bhikkhu tardo cuando estaba aprendiendo a recitar. Ese bhikkhu, avergonzado por
la burla, no pudo ni memorizar ni repetir el pasaje. Debido a este kamma, Culapanthaka nacio
tardo, y cuando lograba aprender una nueva estrofa de un verso, olvidaba la anterior. De esta
manera pasaron cuatro meses, Culapanthaka, esforzdndose para memorizar ese solo verso.
Después Mahapanthaka le dijo: “Culapanthaka, ti no eres apto para esta profesion; no puedes
memorizar ni siquiera un solo verso en cuatro meses; ;cOmo hards para alcanzar el miximo
objetivo que es la tarea de un renunciante? jVete de aqui!” Y de esta manera, lo expulsé del
monasterio. Pero Culapanthaka, que tenia afecto a la religion del Buddha, no quiso regresar a la
vida de laico.

Ahora, en ese tiempo, cuando Mahapanthaka estaba a cargo de la distribucion de la comida de
los bhikkhus, Jivaka Komarabhacca, llevando muchas flores, perfumes y ungiientos, fue a su
monasterio Ambavana, reverencié al Maestro, escuché el Dhamma, y después se levanté de su
asiento, se despidié del Buddha con reverencias y se aproximé a Mahapanthaka: “Venerable,
(cuantos bhikkhus estan con el Maestro?” “Quinientos bhikkhus”. “Venerable, mafiana lleva
estos quinientos bhikkhus liderados por el Buddha a comer a mi casa”. El monje dijo: “devoto, el
bhikkhu Culapanthaka es tardo, incapaz de progresar; excepto €l, acepto la invitacién en nombre
de los restantes”. Cuando escuchd esto, Culapanthaka pensd: “el monje acepta la invitacion por
todos pero a mi me deja afuera; sin duda hay un rompimiento de mi hermano hacia mi; ahora
(qué es esta religion para mi? Regresaré a la vida de laico y viviré realizando acciones meritorias
de generosidad y otras”. Entonces, al dia siguiente, por la mafiana temprano, Culapanthaka partio
con la intencién de abandonar la orden monéstica.

Al amanecer el Maestro, inspeccionando el mundo, vio este asunto, fue primero y comenzé a
caminar en la entrada de la puerta del camino por donde iba Culapanthaka. Culapanthaka vio al
Maestro, se acercd, lo reverencid y permanecié de pie. El Maestro le preguntd: “Culapanthaka,
(a donde vas a esta hora?” “Venerable, mi hermano me ha expulsado; por lo tanto, voy a
abandonar la orden mondstica. “Culapanthaka, tu ordenacién me pertenece a mi; cuando fuiste
expulsado por tu hermano, ;por qué no viniste a mi? jVen! ;Qué es la vida laica? Estaras
conmigo”. Después el Buddha le acarici6 la cabeza con la mano, con la palma que tiene una
rueda, lo llevé a la Cdmara Perfumada del monasterio y lo hizo sentar. Después le dio una tela
limpia, creada por medio de poderes sobrenaturales, y le dijo: “Culapanthaka, mirando hacia el
Este, frota esta tela diciendo «remocién de impureza, remocion de impureza»”. Luego, a la hora
de la comida, el Buddha, acompafiado con la orden de bhikkhus, fue a la casa de Jivaka y se
sentd en el asiento preparado. Culapanthaka se senté mirando al sol, y frotando esa tela, decia:
“remocién de impureza, remocion de impureza”. Mientras frotaba el pedazo de tela, ésta se
ensucid. Entonces €l penso: “este pedazo de tela estaba muy limpio, pero debido a mi ha perdido
su estado original, se ha ensuciado; en verdad, las formaciones son impermanentes”.
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Comprendiendo de esta manera la transitoriedad y el cesar, desarrolld introspeccion. Cuando
comprendié que la mente de Cialapanthaka habia desarrollado introspeccion, el Maestro dijo:
“Culapanthaka, no solo percibas td la impureza en el pedazo de tela, sino también esas impurezas
que existen dentro tuyo; remuévelas”. Después, como si estuviera de cuerpo presente, sentado
frente a Culapanthaka, emitié una luminosidad y pronuncié estos versos:

La pasion es una impureza, no una particula. “Impureza” es un término para la pasion.
Habiendo eliminado esta impureza, los bhikkhus moran en la ensefianza de ese
desprovisto de impureza.

El odio es una impureza, no una particula. “Impureza” es un término para el odio.
Habiendo eliminado esta impureza, los bhikkhus moran en la ensefianza de ese
desprovisto de impureza.

La ignorancia es una impureza, no una particula. “Impureza” es un término para la
ignorancia. Habiendo eliminado esta impureza, los bhikkhus moran en la ensefianza de
ese desprovisto de impureza.!70

Al final de los versos, Culapanthaka alcanzé el estado de Arahant con las discriminaciones, y
debido a éstas, adquiri6 el conocimiento de las Tres Canastas.

Dicen que en otra existencia Culapanthaka fue un rey que estaba realizando un recorrido por la
ciudad. Cuando el sudor broté de su frente, se limpi6 la frente con un trapo limpio que después
se ensuci6. El pensé: “debido a este cuerpo, un trapo limpio ha abandonado su estado natural y
se ha ensuciado; en verdad las formaciones son impermanentes”. De esta manera comprendio la
impermanencia. Debido a este incidente se generd la condicion para la posterior remocion de
impureza.

Jivaka Komarabhacca ofrecié agua al Poseedor de los Diez Poderes. El Maestro cubrid el cuenco
con la mano y preguntd: “Jivaka, ;no hay bhikkhus en el monasterio?” Mahapanthaka dijo:
“Venerable, no hay bhikkhus en el monasterio”. El Maestro dijo: “Jivaka, hay”. Jivaka envi6 a un
hombre diciéndole: “en este caso, hombre, ve y comprueba ti si hay o no hay bhikkhus en el
monasterio”. En ese momento, Culapanthaka penso: “mi hermano dice que no hay bhikkhus en
el monasterio; le mostraré que hay bhikkhus en el monasterio”. Después cloné/llené de bhikkhus
todo el monasterio Ambavana. Algunos bhikkhus estaban haciendo habitos, otros estaban tifiendo
hébitos, otros estaban recitando. Asi produjo mil bhikkhus diferentes entre ellos. Este hombre,
cuando vio tantos bhikkhus en el monasterio, regresé y le informé a Jivaka: “sefior, todo el
monasterio Ambavana esta lleno de bhikkhus”. También el monje alli mismo dijo:
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Habiéndose replicado mil veces a si mismo, Panthaka se senté complaciente en el bosque
de mangos hasta que lo fueron a buscar.

Después el Maestro le dijo a ese hombre: “ve al monasterio y dile a Culapanthaka que el Maestro
lo estd convocando”. El hombre fue, y cuando le dijo esto, de la boca de cada uno de los mil se
escuchd: “yo soy Cilapanthaka, yo soy Cilapanthaka”. El hombre regresé de nuevo y dijo:
“Venerable, todos dicen que se llaman Culapanthaka”. “En este caso, ve y agarra del brazo al
primero que diga «yo soy Culapanthaka», y los restantes desaparecerdn”. El hombre hizo esto y
en ese instante los mil restantes desaparecieron. Después Culapanthaka fue con el hombre. El
Maestro, al finalizar la comida, se dirigi6é a Jivaka: “Jivaka, toma el cuenco de Culapanthaka; é1
realizard la ceremonia de agradecimiento”. Jivaka hizo esto. Cialapanthaka, como un leén joven,
emitiendo el rugido del ledn, realizé la ceremonia de agradecimiento refiriéndose a las Tres
Canastas. El Maestro se levanté del asiento, y acompafiado por la orden de bhikkhus, fue al
monasterio. Después de que los bhikkhus realizaron debidas atenciones, el Maestro fue a la
Camara Perfumada, y de pie en la puerta impartié una exhortacién, enseild una préictica de
meditacion, despidi6 a la orden de bhikkhus, entré a la Camara Perfumada y se recostd sobre su
lado derecho en la postura de ledn. Al anochecer los bhikkhus de diversos lugares se
congregaron, se sentaron circundados por cortinas de cobertores de color carmesi, y comenzaron
a hablar de las virtudes del Maestro: “amigos, Mahapanthaka, desconociendo la capacidad de
Culapanthaka, que no podia memorizar un verso en cuatro meses, lo expulsé del monasterio
pensando que era un indtil, pero el Buddha, el rey del incomparable Dhamma, en sélo una
comida hizo que Culapanthaka alcanzara el estado de Arahant con las discriminaciones, y
ademas, por medio de estas discriminaciones €l aprendio las Tres Canastas; joh, qué grande es el
poder de los Buddhas!”

Después, cuando el Sublime comprendié que en la sala del Dhamma estaba ocurriendo esta
conversacion, pensé: “es conveniente que vaya ahora”. Se levanté del lecho del Buddha, se
colocé el hébito inferior de color rojo intenso y se cifid el cinto tan rdpido como un rayo, se puso
el habito superior, que era como un cobertor de color carmesi, sali6 de su recimara perfumada y
fue a la sala del Dhamma con la gracia del Buddha, con el encanto de un leén que se ha
despertado y con el paso de un noble elefante en celo. Subié al noble asiento bien preparado, se
sentd en el decorado circulo central y emitié los rayos de seis colores del Buddha como el
poderoso sol en la cima del monte Yugandhara agitando las insondables profundidades del
océano. En el momento en que el Buddha arribd, la orden de bhikkhus dejé de hablar y
permanecid en silencio. El Maestro inspecciond la congregacion con su suave corazon
benevolente y dijo: “esta congregacién me complace en exceso; ni siquiera hay una mano mal
colocada, ni tampoco un pie, ni un carraspeo, ni un estornudo; todos estos tienen respeto y
reverencia al Buddha, se conmueven por el poder del Buddha. Incluso si yo fuera a permanecer
callado por un edn, no hablarian una palabra hasta que yo hablara primero. S6lo yo comprendo
cuando es el momento de hablar; yo hablaré primero”. Entonces, con la voz dulce de Brahma se
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dirigi6 a los bhikkhus y preguntd: “bhikkhus, ;con qué conversacion estabais congregados aqui?
(Cudl es vuestra conversacion interrumpida?” Cuando los bhikkhus le dijeron el tema de la
misma, el Maestro dijo: “bhikkhus, no sélo ahora Culapanthaka era tardo, sino también en el
pasado. No s6lo ahora yo soy su protector; en el pasado también fui su protector. En otra
existencia yo hice que €l fuera amo de propiedad mundana y ahora he hecho que sea amo de la
propiedad que trasciende este mundo”. Cuando los bhikkhus, deseosos de conocer, le pidieron
que explicara en mayor detalle, el Maestro relaté una historia del pasado:

“Bhikkhus, en el pasado, habia un joven residente de Varanasi que fue a estudiar una profesion a
Takkasila, donde se convirtié en alumno de un maestro que era famoso. Entre los quinientos, €l
era el mds util para el maestro porque realizaba todas las tareas como masajes de pies, etc. Pero
él era tardo y no podia memorizar nada. El maestro pensd: “él me es muy {til; lo instruiré”. Pero
no obstante que se esforzd, no pudo hacer que aprendiera nada. Después de permanecer mucho
tiempo, no pudiendo aprender ni siquiera un verso, deprimido, le pidié permiso al maestro para
regresar a Varanasi. El maestro pensé: “él me es muy ttil; quisiera que fuera sabio pero no puedo
lograrlo; ciertamente debo hacer algo para devolver su ayuda; compondré cierto mantra y se lo
daré”. Entonces lo llevo al bosque y compuso el siguiente mantra para él: “frotas, frotas; ;por
qué frotas? Yo también comprendo esto, comprendo”. Instruyéndolo, hizo que lo repitiera varias
miles de veces. Cuando el maestro le pregunt6 si lo habia aprendido, el alumno dijo que si lo
habia aprendido”. El maestro pensd: “si por medio del esfuerzo un tardo aprende bien un arte,
éste nunca se le olvidard”. Le dio dinero para el viaje y lo despidid, diciéndole: “ve, con este
mantra te ganards la vida; pero para no olvidarlo, deberds repetirlo continuamente”. Después,
cuando lleg6 a Varanasi, su madre organizé una gran festival en su honor anunciando: “mi hijo,
después de aprender un arte, ha regresado”.

En ese entonces el rey de Varanasi hizo un examen de conciencia: “;existe alguna falta en mis
acciones corporales, verbales y mentales?” No viendo ninguna accion suya inadecuada, penso:
“la falta de uno no es discernible por uno mismo, pero es discernible por los demds; investigaré a
los ciudadanos”. Al atardecer asumio6 la apariencia de otra persona, sali y deambul$ detras de
los muros de diversas casas pensando: “cuando la gente estd sentada cenando, surgen
conversaciones de distintos temas; si yo estoy gobernando incorrectamente, ellos dirdn que estdn
siendo oprimidos con castigos, multas y otras cosas por un rey malo e injusto; pero si estoy
gobernando correctamente, hablardn de mis virtudes y deseardn que tenga larga vida y otras
cosas buenas”.

En esa ocasion, unos ladrones estaban construyendo un tinel entre dos casas para entrar a robar a
las dos casas por el mismo tinel. Cuando los vio, el rey se escondi6é a la sombra de una casa.
Después de que los ladrones cavaron el tinel, entraron a la casa. Cuando estaban buscando cosas
para robar, el joven que habia regresado de Takkasila se desperté y comenzé a recitar el mantra:
“frotas, frotas, ;por qué frotas? Yo también comprendo esto, comprendo”. Cuando los ladrones
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escucharon esto, pensaron: “éste nos ha descubierto; ahora nos matard”. Asustados, abandonaron
sus capas y huyeron por el primer lugar disponible. El rey, después de verlos huir y de escuchar
el mantra del joven, identificé la casa, continué espiando a los ciudadanos y regresé al palacio.
Cuando la noche se fue haciendo luz, al amanecer, el rey llamé a cierto hombre y le dijo:
“hombre, ve, en tal calle han cavado un tinel en tal casa; alli vive un joven que ha venido de
Takkasila después de aprender una profesion; trdelo”. El hombre fue, le informé al joven que el
rey lo estaba convocando y lo llevé con el rey. El rey dijo: “joven, ;ti eres el joven que ha
regresado de Takkasila después de aprender una profesion?” “Si, su majestad”. “Ensefadme el
mantra”. “Bien, su majestad. jSiéntese en un mismo asiento y apréndalo!” El rey hizo esto,
aprendio el mantra y le dio mil, diciendo: “estos son tus honorarios como maestro”.

Entonces el general del ejército le dijo al barbero del rey: “;cuando afeitards la barba al rey?”
“;Mafiana o pasado mafiana?” Después le dio mil y le dijo: “tengo una tarea para ti”. “Sefior,
(qué es?” “Cuando estés haciendo el trabajo con la barba del rey, afila muy bien la navaja y
cortale la traquea; después tu serds general del ejército, y yo, rey”. El barbero estuvo de acuerdo.
El dia que tenia que afeitar al rey, primero humedecié su barba con agua perfumada, afilé la
navaja, la prob6 en la mejilla y comprobd que la navaja no estaba lo suficientemente afilada
como para cortar la trdquea de un golpe. Entonces se pard a un lado para darle mas filo a la
navaja. En ese momento el rey record6 el mantra y comenzd a recitarlo: “frotas, frotas; ;por qué
frotas? Yo también comprendo esto, comprendo”. El sudor comenzé a brotar de la frente del
barbero. Aterrorizado de que el rey habia comprendido su intencidn, arroj6 al piso la navaja y se
postré con su pecho a sus pies. Dicen que los reyes son hébiles. En este caso, este rey dijo:
“villano, barbero corrupto, pensabas tu que el rey no sabia”. “Perdoneme la vida, su majestad”.
“Que asi sea. No temas. Dime”. “Su majestad, el general del ejército me dio mil y me dijo:
“cuando estés afeitando al rey, cértale la tradquea; yo seré rey y a ti te haré general”. Cuando
escuchd esto, el rey penso: “es debido a mi maestro que he salido con vida”. Después convoco al
general y le dijo: “jeh, general! ;qué no has obtenido de mi? Ahora no quiero verte més. Vete de
mi reino”. De esta manera lo desterrd del reino. Después convocd al maestro y le dijo: “maestro,
gracias a ti he salvado mi vida”. Le otorgd grandes honores y le asigné el cargo de jefe del
ejéreito. El, en ese entonces, era Cualapanthaka, y el famoso maestro era este mismo Maestro.

Después de que el Maestro relatd la historia del pasado, dijo: “asi, bhikkhus, también en el
pasado Culapanthaka era tardo, y en ese entonces yo también fui su refugio e hice que obtuviera
posesiones mundanas”. Otro dia, cuando se origind otra charla referente a que el Maestro era
refugio de Culapanthaka, el Buddha relat6 otra historia del pasado, a saber, el Calasetthi Jataka.

El sabio, el inteligente, incluso con poca riqueza, se puede enriquecer, como avivando un
minusculo fuego [uno puede generar un gran fuego].!7!

171712,
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Después de pronunciar este verso, el Maestro dijo: “bhikkhus, no solamente ahora yo fui su
refugio, también en el pasado fui refugio de él. En el pasado hice que fuera amo de pertenencias
mundanas, pero ahora, de pertenencias que trascienden el mundo. En ese entonces el joven
alumno era Ciulapanthaka; Culasetthi, sabio, erudito, experto en astrologia, era yo mismo”. De
esta manera explicé la historia del pasado.

Después, un dia, en la sala del Dhamma, se originé la siguiente conversacién: “amigos,
Culapanthaka, no obstante que no podia memorizar un verso de cuatro lineas en cuatro meses, no
relajando el esfuerzo se establecié en el estado de Arahant. Ahora él es amo de una propiedad
que trasciende este mundo”. El Maestro vino y pregunt6: “bhikkhus, ;con qué conversacion
estdis aqui congregados?” Cuando le respondieron el tema de ésta, el Maestro dijo: “bhikkhus, el
bhikkhu que se esfuerza en la practica de mi ensefianza, es amo del Dhamma que trasciende el
mundo”. Después pronuncio este verso:

25. Con energia, vigilancia, disciplina y auto-control, que el sabio haga una isla que la
correntada no sumerja.

Al finalizar el verso muchos se establecieron en el fruto de la entrada en la corriente y otros
logros. De esta forma la exposicion fue benéfica para la gran multitud congregada.

[Fin de] la tercera, historia del monje Calapanthaka

& ok ok sk sk
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4. EL FESTIVAL DE TONTOS!72

Se entregan a la negligencia (pamddam anuyufijanti): Esta exposicion del Dhamma fue
expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en el Parque de Jeta con respecto al Festival de
los Tontos.

En una ocasién se anuncié en Savattht el Festival de los Tontos. En este festival los tontos, gente
de poca sabiduria, se embadurnaba el cuerpo con cenizas y estiércol de vaca y por siete dias
andaba hablando lenguaje vulgar. No tenian respeto por familiares, amistades o renunciantes. Se
paraban en cada puerta y hablaban lenguaje vulgar. Aquellos que no toleraban este lenguaje
vulgar les daban, de acuerdo a sus posibilidades, media o un cuarto o una moneda, entonces ellos
tomaban lo obtenido y partian. En ese entonces estaban residiendo cincuenta millones de
discipulos nobles en Savatthi. Ellos enviaron un mensaje al Maestro: “Venerable, que el Sublime
no entre en la ciudad con la orden de monjes durante siete dias, que s6lo permanezca en el
monasterio”. De esta manera por siete dias hicieron preparar y enviaron sopa de arroz, comida,
etc., para la orden de monjes en el monasterio. Tampoco ellos salieron de sus propias casas. Al
octavo dia, cuando el festival habia concluido, invitaron a la orden de monjes encabezada por el
Buddha, a la ciudad, realizaron un gran ofrecimiento, se sentaron a un lado y dijeron:
“Venerable, nosotros hemos pasado estos siete dias con mucho sufrimiento; nuestros oidos se han
partido de tanto escuchar el lenguaje vulgar de estos necios; nadie respetaba a nadie; por esto
nosotros no permitimos que vosotros entrdarais en la ciudad; tampoco nosotros salimos de
nuestras casas”. Después de escuchar esto, el Maestro dijo: “el actuar de los necios que carecen
de sabiduria es asi, pero los sabios protegen la vigilancia como a un tesoro precioso y realizan la
dicha del Nibbana inmortal”. Después pronunci6 estos versos:

26. Las gentes necias, carentes de inteligencia, se entregan a la negligencia, pero el sabio
guarda la vigilancia como a un precioso tesoro.

27. No os entreguéis a la negligencia, a la intimidad con el deleite sensual. Porque
meditando el no negligente alcanza abundante felicidad.

Al finalizar los versos muchos entraron en la corriente y otros [senderos]. La exposicién del
Dhamma fue benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la cuarta, historia del festival de los tontos
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5. EL MONJE MAHAKASSAPA!73

La negligencia con la vigilancia (pamadam appamadena): Esta exposicién del Dhamma fue
expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en el Parque de Jeta con respecto al monje
Mahakassapa.

Cierto dia, cuando el monje estaba residiendo en la cueva Pipphali, fue a buscar comida en
Rajagaha. Después de comer, desarroll6 introspeccion y permanecié sentado inspeccionando con
el ojo divino a los seres, negligentes y vigilantes, en el agua, tierra, montafias, etc., morir y

3

renacer. El Maestro, sentado en el Parque de Jeta, pensd: “;qué estd haciendo hoy mi hijo
Kassapa?” Recurriendo al ojo divino comprendié: “mora contemplando el morir y reaparecer de
los seres”. Después dijo: “la muerte y reaparicion de los seres es ilimitado aun para el
conocimiento de los Buddhas; habiendo reconectado en el vientre de la madre sin el
conocimiento de los padres, no es posible delimitar el morir de los seres. Kassapa, comprender
esto estd fuera de tu alcance, tu rango de conocimiento es limitado, esto sélo se incluye en la
esfera de conocimiento de los Buddhas ver y comprender completamente el surgir y cesar de los
seres”. Después emitié una luminosidad, y como si estuviera sentado cara a cara con Kassapa,

pronuncid este verso:
28. Cuando el sabio expulsa la negligencia por medio de la vigilancia, ascendiendo a la
mansion de la sabiduria, observa sin pesar a la humanidad apesadumbrada; el sabio
observa a los necios como quien de pie en una montaiia, [observa] a los que estdn abajo.

Al finalizar el verso muchos realizaron el fruto de la entrada en la corriente y otros.

[Fin de] la quinta, historia del monje Mahakassapa

& ok ok sk sk
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6. DOS AMIGOS, EL NEGLIGENTE Y EL VIGILANTE!74

Vigilante entre los negligentes (appamatto pamattesu): Esta exposicion del Dhamma fue
expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en el Parque de Jeta con respecto a dos
bhikkhus amigos.

Dicen que ellos, después de recibir instrucciones de meditacion directamente del Maestro, se
retiraron a un monasterio en el bosque. Uno de ellos, temprano en la mafiana, trajo lefios, prepar6
el brasero y se sento, y paso la primera parte del dia conversando con los nifios y novicios. El
otro vigilante, realizando el deber de los ascetas, exhortd al compafiero: “amigo, no hagas eso,
para el negligente los cuatro planos de infelicidad son como su propia casa; no es posible
complacer a los Buddhas con argucias”. Pero su compafiero no hizo caso a la exhortacidn.
Entonces él, evitando decirle que no era susceptible a la exhortacion, se retird, y el vigilante se
dedicé a realizar la tarea de los ascetas. El monje holgazan, después de calentarse durante la
primera parte del dia, entr6 a su celda al mismo tiempo que su amigo entraba después de haber
estado realizando meditacién caminando, y dijo: “indolente, tu te fuiste al bosque para descansar
y dormitar; después de haber recibido instrucciones de meditacion directamente de los Buddhas
lo que corresponde es levantarse y dedicarse a la tarea de los ascetas”. Después el monje
holgazan entré a su propia morada, se recostd y se durmié. El otro descansé durante la parte
media del difa y retomé la practica durante la tltima parte del dfa. El, morando de esta manera,
vigilante, en poco tiempo alcanzé el estado de Arahant con las discriminaciones. Su compafiero
dejo pasar el tiempo con negligencia. Después de la temporada de lluvias, ellos fueron a ver al
Maestro, le rindieron homenaje y se sentaron a un lado. Después de intercambiar cortesias con
ellos, el Maestro dijo: “bhikkhus, supongo que os habéis dedicado a la préictica de la vigilancia y
que habéis alcanzado la meta de los renunciantes”. Primero, el bhikkhu negligente dijo:
“Venerable, ;como éste puede ser vigilante cuando desde el momento en que partimos, pasé su
tiempo descansando y durmiendo?” “;Y td, bhikkhu?” “Venerable, yo, desde la manana
temprano, traje lefios, preparé el contenedor con brasas y me senté para calentarme durante la
primera parte del dia. Pasé el tiempo sin dormirme. Luego el Maestro dijo: “td, que has pasado el
tiempo con negligencia, dices que eres vigilante, confundes la negligencia con la vigilancia”.
Explicando las desventajas de la negligencia y las ventajas de la vigilancia, el Maestro agrego:
“comparado con mi hijo, ti eres como un caballo débil, lento, pero él, al lado tuyo, es como un
caballo veloz”. Después pronuncio este verso:

29. Vigilante entre los negligentes, muy despierto entre los dormidos, el sabio avanza
como el caballo rdpido que ha dejado atrds al jamelgo.
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Al finalizar el verso muchos alcanzaron el fruto de la entrada en la corriente y otros logros.

[Fin de] la sexta, historia de los dos amigos, el negligente y el vigilante
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7. MAGHA!75

Mediante la vigilancia (appamadena Maghava): Esta exposicién del Dhamma fue expuesta por
el Maestro cuando estaba residiendo cerca de Vesali, en la sala Katagara, con respecto a Sakka,
rey de los devas.

En Vesali vivia un Licchavi llamado Mahali. El, después de haber escuchado al Tathagata
exponer el Discurso de las Preguntas de Sakka (Sakkapaiihasuttanta), pensé: “el Buddha explic
la gran gloria que Sakka logré. ;Lo vio o no lo vio? ;Lo conoce o no? Le preguntaré”. Después
el Licchavi Mahali se acercé al Sublime, lo salud6 y se senté a un lado. Sentado a un lado el
Licchavi Mahali dijo esto: “Venerable, ;el Sublime ha visto a Sakka, rey de los devas?” “Si,
Mahali, yo he visto a Sakka, rey de los devas”. “Venerable, quiza sea un doble de Sakka porque,
Venerable, es dificil ver a Sakka, rey de los devas”. “Mahali, yo conozco bien a Sakka y las
acciones que realiz6. Habiéndose consagrado a la realizacion de estas acciones, se convirtié en
Sakka. Esto también lo sé”.

“Mahali, Sakka, rey de los devas, era humano en una existencia pasada, un joven llamado
Magha. Por eso es llamado «Maghava»”.

“Mahali, Sakka, rey de los devas, en una existencia pasada, siendo humano, practicé generosidad
en poblados y ciudades. Por eso es llamado «Purindada»”.

“Mahali, Sakka, rey de los devas, en una existencia pasada, siendo humano, practicé generosidad
con diligencia. Por eso es llamado «Sakka»”.

“Mahali, Sakka, rey de los devas, en una existencia pasada, siendo humano, ofrecié vivienda. Por
eso es llamado «Vasava»”.

“Mahali, Sakka, rey de los devas, en un instante puede pensar mil cosas. Por eso es llamado
«Sahassakkha»”.

“Mahali, la esposa de Sakka, rey de los devas, es una mujer Asura llamada «Suja». Por eso es
llamada «Sujampati»”.

“Mahali, Sakka, rey de los devas, reina y ejerce dominio sobre los devas de Tavatimsa. Por eso
es llamado «Devanaminda (Rey de devas)»”.
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“Mahali, Sakka, rey de los devas, en una existencia pasada, siendo humano, emprendid y
cumpli6 siete promesas. Debido a esto alcanzé la condicién de Sakka. ;Cudles siete promesas?
(1) Mientras viva, que sea uno que da soporte al padre y madre. (2) Mientras viva, que sea uno
que respete a los mayores. (3) Mientras viva, que sea uno de lenguaje amable. (4) Mientras viva,
que sea uno sin lenguaje calumnioso. (5) Mientras viva la vida del hogar, que sea uno con una
mente libre de la mancha de la avaricia, dadivoso, de manos abiertas, deleitandome en la
renuncia, accesible a lo que se pide, deleitindome en la distribucién de ofrecimientos. (6)
Mientras viva, que sea uno que habla con la verdad. (7) Mientras viva, que sea uno sin
enemistad, y si el odio surgiera en mi, que lo pueda suprimir rdpidamente. Mahali, Sakka, rey de
los devas, en una existencia pasada, siendo humano, emprendié y cumplié siete promesas.
Debido a esto alcanz6 la condicion de Sakka”.

A esa criatura que da soporte al padre y madre, que respeta a los mayores en la familia,
que habla lenguaje amable y agradable, que abandona la calumnia, que se dedica a
remover la avaricia, que es veraz, que controla el odio, a ese hombre los devas de
Tavatimsa llaman «buena personax».176

Después de que el Buddha dijo que esas eran las acciones que Sakka habia realizado en el tiempo
que era el joven Magha, Mahali de nuevo, deseoso de escuchar la historia completa, le pregunto:
“Venerable, ;cémo se comportd el joven Magha?” “Siendo asi, Mahali, escucha”. Después el
Buddha relaté esta historia del pasado.

En el pasado, en el poblado Macala, en el reino de Magadha, un joven llamado Magha fue al
mercado donde se realizaban las transacciones comerciales. Removié con el pie el polvo del
lugar donde estaba ubicado y alli permanecié de pie comodamente. Otro lo empuj6 con el brazo
y se paré alli mismo quitdndole el lugar. El, sin enojarse, prepar otro lugar confortable y allf
mismo se pard. Después vino otro, lo empujé con el brazo y se pard alli mismo quitdndole el
lugar. El, sin enojarse, preparé otro lugar confortable y alli mismo se paré. De esta manera, cada
hombre que salia de su casa, lo empujaba y se paraba, desplazandolo, en el lugar que él habia
limpiado. Entonces él pensd: “todos ellos obtienen bienestar gracias a mi; esta accién mia que les
provee felicidad debe ser una accion meritoria”. Al dia siguiente llevé una azada y preparé un
lugar confortable circular del tamafio de una era.'”’7 Todos fueron y se pararon alli mismo.
Después preparé un fuego para ellos para la temporada fria y agua para el tiempo de calor.
Después pensd: “en realidad, este lugar es confortable y agradable para todos; nadie estd
disconforme; a partir de ahora seria conveniente que yo empareje el camino”. Temprano en la
mafana salid, emparejé el camino, corté las ramas que debian ser removidas de los drboles, se
las llevé y procedié con el trabajo. Luego otro, al verlo, dijo: “amigo, ;qué haces?” “Amigo,

176 S. 1 230.

177 Una era es un espacio de tierra limpia y firme donde se trillan las mieses.
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construyo el camino que me conduce al cielo”. “Entonces amigo, que yo también sea tu
compaiiero”. “Amigo, que asi sea, el cielo es encantador y pleno de felicidad para muchos”. A
partir de entonces fueron dos personas. Habiéndolos visto, preguntado y escuchado, otro mas fue
su compafiero. De esta manera también otro y otro hasta que fueron treinta y tres personas. Todos
ellos con azada en mano emparejaron el camino por una distancia de una o dos leguas.

Cuando los vio el jefe del poblado, penso: “estas gentes estdn haciendo algo inapropiado; si ellos
trajeran peces o carne del bosque o si prepararan y bebieran licor o si hicieran cualquier otro
trabajo, entonces yo obtendria algo de ellos”. Después los convocd y les preguntd: “; Qué andais
haciendo?” “El camino al cielo, sefior”. “Eso no es apropiado para aquellos que viven la vida del
hogar. Traer peces, carne, etc., preparar y beber licor, o realizar diferentes tipos de trabajos, eso
es apropiado”. Ellos rechazaron lo dicho por €l. Aun cuando él insistié una y otra vez, ellos
rehusaron. Enojado, el jefe del poblado pensé: “los exterminaré”. Después fue con el rey y dijo:
“su majestad, he visto que anda esta banda de ladrones”. El rey respondid: “ve, atrdpalos y
traelos”. El hizo esto, los amarrd, los trajo y se los mostré al rey. El rey, sin investigar, orden:
“que los aplasten con un elefante”. Magha exhorté al resto: “amigos, aparte del amor
benevolente no existe para nosotros otro refugio. Sin odio hacia ninguno, estad vosotros mismos
con una mente amorosa, ecudnime, hacia el rey, el jefe del poblado y el elefante que nos
aplastard”. Ellos hicieron esto. Entonces, debido al poder del amor, el elefante no se atrevié a
acercarse a ellos. Después de escuchar esto, el rey dijo: “debido a que vio a muchos hombres, no
se atrevid a aplastarlos; id, cubridlos con una estera y haced que los aplaste”. No obstante que los
cubrieron con una estera y lo despacharon para que los aplastara, el elefante se retird lejos.

Cuando el rey escuchd esta noticia penséd: “aqui debe haber una razén”. Hizo traerlos y les
preguntd: “queridos, ;hay algo que vosotros no habéis obtenido de parte mia?” “Su majestad,
(qué es esto?” “Dicen que vosotros sois una banda de ladrones que anda en el bosque”. “Su
majestad, ;quién dice esto?” “El jefe del poblado, queridos”. “Nosotros no somos ladrones, su
majestad. Nosotros, limpiando nuestro camino al cielo, hacemos esto y aquello. El jefe del
poblado, enojado, malicioso, dijo eso cuando nos incitd6 y rehusamos a realizar acciones
insanas”. Después de escuchar su explicacion, el rey, satisfecho, dijo: “queridos, este animal
comprende vuestras cualidades pero yo, humano, no puedo comprenderlas, perdonadme”.
Habiendo dicho eso, el rey hizo que el jefe del poblado, junto con su mujer e hijos, fueran los
esclavos de ellos, que el elefante fuera su medio de transporte, y les dio el poblado para su uso y
confort. Ellos pensaron: “en verdad, aqui es evidente para nosotros el beneficio de realizar
acciones meritorias”. Muy complacidos, montaron por turnos al elefante, y mientras iban,
discutieron: “ahora nos corresponde realizar mds mérito, ;qué haremos? Construyamos un
albergue duradero para la multitud en el cruce de caminos”. Convocaron a un constructor e
hicieron que erigiera la sala. Debido a que en ellos habia desaparecido el deseo por las mujeres,
no compartieron la sala con las mujeres.
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En la casa de Magha habia cuatro mujeres: Nanda, Citta, Sudhamma y Sujati. Sudhamma fue con
el constructor y le dio un soborno después de decirle: “hermano, hazme la principal de esta sala”.
El constructor estuvo de acuerdo, selecciond primero un &4rbol para el pindculo, lo seco,
descortezd, perforo, termind, y grabo la frase “ésta es la sala de Sudhamma”, cubri6 la viga con
una tela y la puso a un lado. Después el constructor, cuando habia finalizado la sala, el dia de la
inauguracion, cuando se erige el pinaculo, le dijo a ellos: “oh, sefiores, hemos olvidado hacer una
cosa”. “;Qué, sefior?” “El pinaculo”. “Esta bien, nosotros lo traeremos”. “No es posible hacerlo
ahora de un 4rbol recién cortado. Se requiere un pindculo de un arbol que haya sido cortado
antes, que ya esté descortezado y perforado”. “;Qué se debe hacer ahora?” “Si en la casa de
alguno hay un pindculo disponible ya listo, eso es lo que se requiere”. Buscando, ellos
encontraron el pindculo en la casa de Sudhamma, pero no obstante que le ofrecieron mil, no lo
obtuvieron. Ella dijo: “si me hacéis participe de la sala, se los daré”. Pero ellos dijeron: “nosotros

no dimos participacion a las mujeres”.

Después el constructor dijo: “sefiores, ;qué decis vosotros? Excepto en el mundo de Brahma, no
existe lugar donde las mujeres sean excluidas. Aceptad el pindculo, de tal manera que podamos
completar nuestro trabajo”. Ellos estuvieron de acuerdo, aceptaron el pindculo, terminaron la sala
y la dividieron en tres partes: una para reyes, otra para pobres y otra para enfermos. Los treinta y
tres jovenes construyeron treinta y tres asientos y dieron la siguiente orden al elefante: “cuando
venga un huésped y se siente en uno de los asientos, llévalo y hospédalo en la casa del duefio del
asiento. Serd responsabilidad del duefio del asiento encargarse de todas las tareas de hospitalidad
como masajear los pies y la espalda, proveer agua, comida blanda y dura, y dar alojamiento”.
Entonces el elefante se encargaba de quien viniera y lo llevaba a la casa del duefio del asiento,
quien a su vez se encargaba de su responsabilidad ese dia. Magha planté un arbol de caobal78
cerca de la sala y colocé un asiento de piedra al pie del mismo. Las diversas personas que
entraban en la sala miraban el pindculo, lefan la inscripcion y decian: “ésta es la sala de
Sudhamma”. El nombre de los treinta y tres jovenes no aparecia alli. Nanda pensd: “ellos
construyeron la sala y a nosotras no nos dieron participacién, pero Sudhamma, por medio de su
propia inteligencia, proveyo el pindculo y obtuvo una parte. Es apropiado que yo también haga
algo. ;Qué haré?” Se le ocurrid esto: “es apropiado proveer agua para beber y bafarse a los
visitantes de la sala. Haré cavar un estanque”. Ella construyé un estanque. Citta pensé: “El
pindculo de Sudhamma fue donado, el estanque de Nanda fue construido; es apropiado que yo
también haga algo. ;Qué haré?” Se le ocurri6 esto: “Es apropiado que los visitantes, después de
haber bebido agua y haberse bafiado, cuando vienen a la sala, se adornen con guirnaldas. Haré
construir un jardin de flores”. Ella hizo construir un hermoso jardin de flores. En ese jardin no
era posible decir: “no hay tal tipo de arbol de flores o tal tipo de arbol de frutas”.

178 M4s informacidn.
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Pero Suja pensoé: “yo soy la hija del tio materno y esposa de Magha, la accion realizada por €l es
mia y lo hecho por mi es de éI”. Entonces no hizo nada y dedic6 el tiempo a adornarse a si
misma. Magha observo estos siete preceptos: (1) dar soporte al padre y madre, (2) honrar a los
mayores de la familia, (3) lenguaje veraz, (4) lenguaje amable, (5) lenguaje no calumnioso, (6)
remocioén de la avaricia y (7) ausencia de odio.

A esa criatura que da soporte al padre y madre, que respeta a los mayores en la familia,
que habla lenguaje amable y agradable, que abandona la calumnia, que se dedica a
remover la avaricia, que es veraz, que controla el odio, a ese hombre, los devas de
Tavatimsa llaman «buena persona».!7?

Habiendo alcanzado tal elogiado estado, Sakka, al final de su vida, renacié en el plano de
Tavatimsa como rey de los devas. También sus compafieros renacieron alli. El constructor
renacié como el deva Vissakamma. En ese entonces los asuras!80 que estaban residiendo en el
plano Tavatimsa, al saber que habian renacido nuevos devas, prepararon una bebida celestial.
Sakka ordend no beber a cada uno de su séquito. Los asuras bebieron la bebida celestial y se
emborracharon. Sakka pensd: “;qué sentido tiene compartir mi reino con estos?” Después
ordend a su séquito agarrar a los asura por los pies y arrojarlos al gran océano. Ellos cayeron de
cabeza en el océano. Después debido al poder de sus méritos surgié una mansién de asuras en la
base del monte Sineru y también [el arbol] Cittapatali.

Cuando los asuras fueron derrotados en la batalla entre devas y asuras surgié la ciudad de los
devas de Tavatimsa de diez mil leguas. La distancia entre la puerta este y la puerta oeste de la
ciudad es de diez mil leguas. Y la misma distancia entre la puerta del norte y la puerta sur. Esta
ciudad esta provista de mil puertas y adornada con parques y lagos. En el centro de la ciudad,
como resultado del mérito de construir la sala, aparecié un palacio llamado Vejayanta de
setecientas leguas de altura, hecho de siete piedras preciosas, adornado con estandartes de
trescientas leguas de altura. Habia estandartes de gemas en mastiles de oro, estandartes de oro en
mastiles de gemas, estandartes de perlas en mastiles de coral, estandartes de coral en mastiles de
perlas; en madstiles hechos de las siete piedras preciosas habia estandartes de siete piedras
preciosas. El estandarte del medio tiene una altura de trescientas leguas. Asi fue el palacio de mil
leguas de altura y hecho de las siete piedras preciosas que surgié como resultado del mérito de
construir la sala. Como resultado de plantar el arbol de caoba surgié el drbol Coral
(paricchattaka) con una circunferencia de trescientas leguas. Como resultado de colocar el
asiento de piedra surgié al pie del arbol Coral el trono de piedra (pandukambalasila) de color

rojizo como la rosa chinensis, sesenta leguas de largo, cincuenta de ancho y cincuenta de espesor.
Cuando Sakka se sienta alli, la mitad se hunde, y cuando se levanta, se empareja.

17991 230.

180 Los asuras son seres pertenecientes a uno de los cuatro planos de infelicidad.
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El elefante renacié como un deva llamado Eravana. En el mundo de los devas no hay animales.
Cuando era tiempo de salir a divertirse en el jardin, é] cambiaba su apariencia de deva y asumia
la apariencia de un elefante llamado Eravana de ciento cincuenta leguas de tamafio. Para los
treinta y tres devas Eravana creaba treinta y tres cabezas de elefante de tres cuartos de legua de
circunferencia. En el medio de todas las cabezas creaba para Sakka una cabeza de treinta leguas
de tamafio llamada Sudassana. Arriba de ésta habia un pabellén de joyas de doce leguas de
tamafio. En diferentes partes de este pabellén se levantaban estandartes hechos de las siete
piedras preciosas de una legua de altura. En el extremo inferior de los estandartes colgaban
pequefias campanas tintineantes. Cuando éstas eran tocadas por el viento suave emitian un
sonido como cantos celestiales mezclados con notas de los cinco instrumentos musicales. En el
centro del pabellén habia un asiento de gemas de una legua para Sakka. Alli Sakka se sentaba.
Los treinta y tres devas se sentaban en un asiento de joyas en sus respectivas cabezas de elefante.
En cada una de las cabezas para los treinta y tres devas Eravana creaba siete colmillos cada uno
de cincuenta leguas de largo. Para cada colmillo habia siete estanques. En cada estanque habia
siete plantas de loto cada una con siete flores de siete pétalos. En cada uno de los pétalos
danzaban siete ninfas divinas. De esta manera, todo alrededor, en un espacio de cien leguas
circundado por colmillos de elefantes habia compaiiias de danzarinas. Tal es el gran esplendor
que disfruta Sakka, rey de los devas.

Cuando Sudhamma murid, ella también renacié alli. También surgié una mansion celestial de
novecientas leguas de tamafio llamada Sudhamma. Dicen que no existe ningin otro lugar més
encantador que éste. Aqui, en el octavo dia del mes, se puede escuchar el Dhamma. Hasta hoy
dia cuando ven otro lugar encantador dicen: “es como la mansion celestial Sudhamma”. También
Nanda, cuando murid, renaci6 alli y aparecié un estanque llamado Nanda de quinientas leguas.
Cuando Citta murié también renacié alli y apareci6 un parque llamado Cittalatavana de
quinientas leguas. Aqui traen a los devas que han percibido los signos que pronostican su muerte
y aqui ellos deambulan desconcertados hasta que mueren. Pero cuando murié Suja, renacié como
una grulla en una grieta de montafia. Sakka, investigando a sus esposas, pensd: “Sudhamma
renaci6 aqui y también Nanda y Citta, pero, ;donde renacio Suja?” Cuando descubri6é que Suja
habia renacido como una garza/grulla en la montafia, pensé: “esta necia no realizé ningtin mérito
y ahora renacié en el plano animal; ahora es apropiado que realice mérito y la traiga aqui’.
Entonces Sakka cambi6 su apariencia de deva por otra apariencia y fue a donde se encontraba
ella y le preguntd: “;qué estas haciendo aqui?” “Pero sefior, ;quién eres ti?” “Yo soy tu esposo,
Magha”. “Sefior, ;donde has renacido?” “Yo he renacido en el mundo de los devas Tavatimsa.
(Sabes en qué lugar renacieron tus compaiieras?” “No lo sé, sefior”. “Ellas también renacieron
conmigo. ;Quisieras ver a tus companeras?” “;Cémo puedo ir alli?” Sakka dijo: “yo te llevaré
alli”. La colocé en la palma de su mano, la llevé al mundo de los devas, la solté en la orilla del
estanque de Nanda e informo a las otras tres: “;quisiérais ver a vuestra companera?” “; Donde su
majestad?” Sakka dijo: “ella estd a la orilla del estanque de Nanda”. Las tres fueron alli y dijeron
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ridiculizdndola: “oh, tal es el fruto de la sefiora por haberse pasado la vida adornidndose a si
misma; ahora ved su pico; ved las patas; ved los muslos; en verdad su apariencia es hermosa”.
Después se fueron.

Sakka fue a verla de nuevo y le dijo: “;viste a tus compafieras?” “Las vi, me ridiculizaron y se
fueron. LIévame a mi lugar”. Sakka la llevd, la solté en el agua y le pregunté: “; viste la gloria de
ellas?” “La vi, su majestad”. “Es apropiado que ti también hagas algo para renacer alli”. “; Qué
debo hacer, su majestad?” “; Seguirds el consejo que te dé?” “Lo seguiré, su majestad”. Sakka le
dio los cinco preceptos y le dijo: “obsérvalos con diligencia”. Después partid. A partir de ese
momento ella procurd solamente peces muertos para su comida. Al cabo de unos dias Sakka
regresé para probarla. Asumid la apariencia de un pez muerto yaciendo en la arena. Ella, cuando
lo vio, lo agarré pensando que era un pez muerto. Cuando estaba a punto de tragarlo, el pez
mened la cola. Comprendiendo que el pez estaba vivo, lo liber6 en el agua. Sakka esperd un rato
y de nuevo hizo lo mismo, yaci6 sobre la espina dorsal. De nuevo ella, pensando que el pez
estaba muerto, lo agarr6. Cuando estaba por tragarlo, el pez mene6 la punta de la cola. Cuando
vio esto, comprendiendo que el pez estaba vivo, lo soltd. Asi, después de probarla tres veces,
Sakka, comprendiendo que ella estaba guardando bien los preceptos, reveld su identidad y le
dijo: “yo vine para probarte; has guardado bien los preceptos; guardando los preceptos asi en no
mucho tiempo renacerds conmigo; sé diligente”. Después Sakka partio.

A partir de entonces ella obtenia sélo un pez muerto o nada. Al cabo de unos dias sin obtener
comida, se debilité y muri6. Como resultado de sus preceptos renacié como hija de un alfarero
en Varanasi. Cuando tenia quince o dieciséis afios Sakka investigd: “;donde renacid ella?”
Habiendo visto que habia renacido en Varanasi, pensd: “ahora debo ir alli a verla”. Cargé un
carro con las siete piedras preciosas escondidas dentro de pepinos y entré a Varanasi. Entr6 en la
calle anunciando: “sefioras, sefiores, agarrad, agarrad pepinos”. Cuando la gente se acerco con
dinero, €l dijo: “no los doy por dinero”. Cuando le preguntaron cémo los daba, él respondi6: “los
doy a la mujer que observa los preceptos”. “Sefior, ;qué son los preceptos? ;Son negros o azules
o de otro color?” “Si vosotros ni siquiera sabéis qué son los preceptos cudnto menos los
observaréis. Daré los pepinos a esa que observa los preceptos”. “Sefior, la hija del alfarero anda
diciendo que observa los preceptos; dalos a ella”. Ella dijo: “entonces, ddmelos a mi”. “; Quién
eres td?” “Soy esa que no ha abandonado los cinco preceptos”. “Sélo para ti he traido estos”.
Después él condujo el carro a su casa, dio a ella el tesoro celestial escondido en los pepinos, el
tesoro que no puede ser robado por otros, hizo conocer su identidad y dijo: “esta riqueza es
suficiente para vivir; observa los cinco preceptos sin romperlos”. Después partid.
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Cuando muri6 alli, ella renaci6 en el plano de los asuras'®! como hija del jefe de los asuras, en la
casa del enemigo de Sakka. Debido a que habia guardado bien los preceptos en dos existencias,
ella era hermosa, radiante, dotada de un incomparable esplendor personal. Vepacitti, el rey de los
asuras, no se la daba a ninguno de los asuras que lo visitaban diciendo: “vosotros no sois dignos
de mi hija”. Convoc6 a las huestes de asuras y les dijo: “mi hija escogerd por si misma el marido
adecuado”. Colocé una corona de flores en sus manos y dijo: “escoge para ti un marido
adecuado”. En ese instante Sakka, viendo donde ella habia renacido, comprendiendo lo que
estaba ocurriendo, pensé: “ahora es el momento adecuado para traerla”. Asumiendo la apariencia
de un asura mayor se par6 en el extremo exterior de la congregacion. Ella, inspeccionando aqui y
alli, lo vio, y debido a su asociacién en una existencia anterior, su corazén se llen6 de afecto
como invadido de repente por una gran correntada. Diciendo “ese es mi esposo”, arrojo el ramo
de flores sobre su cabeza. Los asuras se fueron avergonzados diciendo: “nuestro rey, todo este
tiempo, no pudo encontrar a alguien adecuado para su hija; ahora lo encontrd, pero éste es
inadecuado, viejo, como si fuera el abuelo de la hija”. Sakka la tomé de la mano y grit6: “yo soy
Sakka”, y volé en el espacio. Los asuras dijeron: “hemos sido engafiados por el viejo Sakka”, y
lo persiguieron. El auriga Matali trajo la cuadriga Vejayanta y se detuvo en el camino. Sakka
subid a su esposa y partieron hacia la ciudad de los devas. Cuando llegaron al bosque de Ceiba
pentandra, los pichones de garudas, al escuchar el ruido, se asustaron y chillaron. Cuando
escucho los chillidos, Sakka le pregunt6é a Matali: “;quiénes son esos que chillan?” “Pichones de
garuda, su majestad”. “;Por qué razén?” “Habiendo escuchado el ruido de la cuadriga, estan
aterrorizados de morir”. “Que tantas aves no perezcan aplastadas cuando pase la cuadriga debido
a uno, debido a mi solamente; que la cuadriga regrese”. Matali dio la indicacién con el latigo a
los mil caballos del Sindh e hizo regresar la cuadriga. Cuando vieron esto, los asuras pensaron:
“el viejo Sakka partié escapando de la ciudad de los asuras, pero ahora hace que la cuadriga
regrese, seguramente debe haber obtenido refuerzos”. Ellos regresaron por el mismo camino que
habian venido, entraron en la ciudad de los asuras y no levantaron la cabeza de nuevo.

Sakka llevé a Suja, la doncella de los asuras, a la ciudad de los devas, y la instalé6 como jefa
principal de veinticinco millones de ninfas. Ella le pidié a Sakka una concesion: “gran rey, en
este mundo mio de los devas no tengo ni madre ni padre ni hermanos ni hermanas; a donde sea
que vayas, llévame”. Sakka estuvo de acuerdo y dio su palabra. A partir de entonces, cuando el
arbol Cittapatali florece, los asuras piensan “ahora es el tiempo en que el arbol celestial
Paricchattaka, en el lugar donde nacimos, florezca”, y se organizan en el cielo para dar batalla a
los devas. Sakka da proteccion a los nagas en el océano inferior y también a los supannas, a los
kumbhandas, a los yakkhas,!182 y también a los cuatro reyes. Arriba de todo, para prevenir

181 E] término “asura”, a veces traducido como titdn, se utiliza para referirse a varias clases de seres. Los
comentarios identifican a los asuras con un grupo de espiritus atormentados similares a los petas, espiritus
carenciados.

182 Todos estos son devas correspondiente al primer plano de los Cuatro Reyes.
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peligros, coloca una imagen de Indra con el rayo en su mano en las puertas de la ciudad de los
devas. Cuando los asuras, después de derrotar a los nagas y a otros, se aproximan a la ciudad de
los devas y ven a Indra con el rayo en la mano a la distancia, ellos huyen pensando: “Sakka ha
salido”. “Asi Mahali, el joven Magha, entr6 en el sendero de la vigilancia. Siendo asi de vigilante
alcanz6 tal supremacia y reiné en los dos mundos de los devas. La vigilancia es elogiada por los
Buddhas y otros. Porque es por medio de la vigilancia que se obtienen todos los logros,
mundanos y ultramundanos”. Después de decir esto, el Maestro pronuncio este verso:

30. Mediante la vigilancia Maghava alcanzé supremacia entre los devas. Elogian a la
vigilancia. La negligencia es siempre censurada.

Al finalizar el verso el Licchavi Mahali se establecié en el fruto de la entrada en la corriente.
También mucho de los congregados alcanzaron la entrada en la corriente, etc.

[Fin de] la séptima, historia de Magha

& ok ok sk sk
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8. CIERTO BHIKKHU!83

El bhikkhu que se deleita en la vigilancia (appamadarato bhikkhu): Esta exposicion del
Dhamma fue expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en el Parque de Jeta con respecto
a cierto bhikkhu.

Dicen que él aprendié del Maestro una meditacion para alcanzar el estado de Arahant, entré en el
bosque, y esforzdndose y empeinandose en la préctica, no pudo alcanzar el estado de Arahant.
Entonces él pensd: “haré que el Maestro me ensefie una meditacion diferente”. Partié de ese
lugar, y mientras iba para ver al Maestro, vio que en el camino se habia originado un gran
incendio forestal. Subié a la cima de una montafia pelada y sentado observé cémo el fuego
quemaba el bosque. Después tomé un objeto de meditacion pensando: “asi como este fuego
avanza quemando los obstdculos, pequeiios y grandes, de la misma manera, por medio del fuego
del entendimiento del noble sendero, se debe avanzar quemando las ataduras pequefias y
grandes”. El Maestro, que estaba sentado en la recamara perfumada, habiendo comprendido el
pensamiento de este bhikkhu, dijo: “asi es, bhikkhu, es apropiado hacer, por medio del fuego de
la sabiduria, que las ataduras, mintsculas y vastas que surgen dentro de los seres, no vuelvan a
ocurrir, asi como el fuego quema los obstaculos pequefios y grandes”. Después el Maestro emiti
una luminosidad, y como si estuviera sentado cara a cara con ese bhikkhu, pronunci6 el siguiente
verso de iluminacién: 184

31. El bhikkhu que se deleita en la vigilancia y ve peligro en la negligencia va quemando
como fuego la atadura minuscula y vasta.

Al finalizar el verso ese bhikkhu que estaba asi sentado, habiendo quemado todas las ataduras,
alcanz6 el estado de Arahant junto con las discriminaciones. Después fue por el aire y exaltd y
elogi6 rindiendo homenaje al cuerpo dorado del Tathagata. Después partio.

[Fin de] la octava, historia de cierto bhikkhu

& ok ok sk sk

183 Dhammapada-Atthakatha i 178.

184 Obhasagatha, literalmente, verso de luminosidad, se refiere a un verso que fue pronunciado en circunstancias
como ¢ésta cuando el Buddha se le aparece en forma luminosa a otra persona que se encuentra a la distancia.
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9. EL MONJE TISSA, RESIDENTE DEL POBLADO DE MERCADQ!385

Deleitado en la vigilancia (appamadarato): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el
Maestro cuando estaba residiendo en el Parque de Jeta con respecto al monje Tissa, residente del
poblado de mercado.

No lejos de Savatthi, en cierta ciudad de mercado, cierto hijo de familia, cuando alcanz6 la edad
adecuada, se ordené como novicio en la ensefianza del Maestro. Cuando obtuvo la alta
ordenacion fue conocido como el monje Tissa, residente del poblado de mercado
(nigamavasitissatthera). El era uno con pocos deseos, satisfecho, retirado, resuelto. Siempre
andaba en busca de comida en el poblado de sus familiares. Cuando Anathapindika y otros
realizaron grandes ofrecimientos, y cuando el rey Pasenadi de Kosala realiz6 el ofrecimiento
incomparable (asadisadana), €l no fue a Savatthi. Los bhikkhus iniciaron una conversacion sobre
él: “este monje Tissa, residente del poblado de mercado, continta, y enérgicamente se asocia
intimamente con sus familiares; no vino a Savatthi cuando Anathapindika y otros realizaron
grandes ofrecimientos, ni tampoco cuando el rey Pasenadi de Kosala realizé el ofrecimiento
incomparable”. Después ellos informaron al Maestro, quien lo convoc6é y le pregunto:
“;bhikkhu, es verdad lo que dicen? ;que tu haces asi?” “Venerable, yo no me asocio intimamente
con mis familiares; yo s6lo obtengo de ellos comida suficiente para mantenerme, sea esta comida
de buena o mala calidad. Cuando he obtenido suficiente comida para la manutencién, yo no
regreso al monasterio pensando: «;por qué no voy de nuevo en busca de comida?» Venerable, yo
no me asocio intimamente con mis familiares. Comprendiendo que esa era su disposicion
natural, el Maestro aceptd la explicacion y dijo: “muy bien, muy bien, bhikkhu”. Después el
Maestro dijo: “no es inusual, bhikkhu, que ti, habiendo obtenido a un maestro como yo, seas uno
que tiene pocos deseos; tener pocos deseos es mi tradicion, mi linaje”. Cuando los bhikkhus le
solicitaron, relato el pasado.

En el pasado, en los Himalayas, en la orilla del Ganges, en un bosque de higueras, vivian cientos
de miles de loros. Uno de ellos, el rey de los loros, cuando se agotaron los frutos del arbol donde
vivia, sobrevivié comiendo lo que quedaba, brotes, hojas, corteza; bebia agua del Ganges, estaba
muy satisfecho y contento, y no necesitaba ir a otra parte. Debido a sus pocos deseos y
contentamiento la mansién de Sakka comenzd a temblar. Investigando, Sakka lo vio, decidio
probarlo, y por medio de su poder marchité el arbol. El arbol, destruido, un mero tronco, lleno de
agujeros y huecos, emitia un sonido sordo cuando era azotado por el viento. Polvo salia por los
agujeros. El rey de los loros comia el polvo y bebia agua del Ganges. No iba a otro lado.
Permanecia sentado arriba del tronco de la higuera sin importarle el viento y el calor. Cuando

185 Dhammapada-Atthakatha i 179.
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Sakka comprendio su excelente virtud del contentamiento, decidid: “ahora iré y le hablaré sobre
la virtud de la amistad, le concederé un favor y haré que la higuera dé el fruto de la ambrosia”.
Asumiendo la apariencia de un ganso real, acompafado por Suja, la doncella de los asuras, fue al
bosque de las higueras, se sentd cerca, en una rama, € iniciando conversacion con el loro, dijo
este verso:

Hay érboles con hojas verdes, hay muchos arboles con abundantes frutos.
(Por qué el corazén del loro se deleita en un arbol seco?!86

Todo el Jataka del Loro (Suvajataka), que se encuentra en el noveno capitulo, debe ser explicado
en detalle. No obstante que alli la ocasién es diferente que aqui, el resto es similar. E1 Maestro
finalizé esta exposicion del Dhamma y dijo: “entonces Sakka era Ananda y el rey de los loros era
yo”. Después dijo lo siguiente: “asi, bhikkhus, tener pocos deseos es mi tradiciéon, mi linaje. No
es inusual que mi hijo Tissa, residente del poblado de mercado, habiendo obtenido un maestro
como yo, también tenga pocos deseos. Un bhikkhu debe tener pocos deseos como Tissa,
residente del poblado de mercado. Tal bhikkhu, debido a que posee los senderos o fruiciones, o
tranquilidad e introspeccion, es incapaz de retroceder, ciertamente estd en la presencia del
Nibbana”. Después pronuncid este verso:

32. El bhikkhu que se deleita en la vigilancia y ve peligro en la negligencia es incapaz de
retroceder, de verdad esté en la presencia del Nibbana.

Al finalizar el verso, el monje Tissa, residente del poblado de mercado, alcanzé el estado de

Arahant junto con las discriminaciones. Muchos otros también entraron en la corriente y otros
[senderos]. La exposicion del Dhamma fue benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la novena, historia del monje Tissa, residente del poblado de mercado

& ok ok sk sk

186 J. 1 190.

146



CAPITULO III
LA MENTE
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1. EL MONJE MEGHIYA 87

Fluctuante e inestable es la mente (phandanam capalam cittam): Esta exposiciéon del Dhamma
fue expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en la montafia Calika con respecto al
venerable Meghiya.

Con el propésito de exponer esta historia, todo el Discurso de Meghiya!® debe ser explicado en
detalle. El Maestro se dirigi6 al monje Meghiya que habia venido después de no poder realizar
esfuerzo en el bosque de mangos donde habia sido acosado por los tres pensamientos: “Meghiya,
cometiste una falta grave cuando te fuiste, no obstante te dije «Meghiya, estoy solo, espera hasta
que venga otro bhikkhu». No es apropiado que un bhikkhu que no tiene control sobre su mente
se vaya después de haberme dejado solo aun cuando te lo solicité. En verdad esta mente es
ligera; es adecuado hacer que esté bajo control”. Después el Maestro pronuncio estos dos versos:

33. Fluctuante e inestable es la mente, dificil de guardar, dificil de controlar.
El sabio la endereza como el flechero a la flecha.

34. Asi como el pez tiembla cuando es sacado de su morada acudtica y arrojado en la
tierra firme, de la misma forma la mente tiembla al abandonar el dominio de Mara.

Al final del verso el monje Meghiya se estableci6 en el fruto de la entrada en la corriente y
también muchos otros entraron en la corriente y otros [senderos].

[Fin de] la primera, historia del monje Meghiya

k ok ok sk sk

187 Dhammapada-Atthakatha i 182.
188 Ud. 116.
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1.1. DISCURSO DE MEGHIYA!189

31. Asi he oido. En una ocasion el Sublime estaba residiendo en Calika, en la montafia Calika.
En esa ocasion el venerable Meghiya era el asistente del Sublime. Entonces el venerable
Meghiya se acercé al Sublime, lo reverencié y permanecié de pie a un lado. De pie a un lado el
venerable Meghiya le dijo al Sublime esto: “Venerable, yo deseo ir al poblado Jantu en busca de
comida”. “Meghiya, tu sabes qué hacer ahora”.

Después, en la mafiana temprano, el venerable Meghiya se vistid, tomd el cuenco y hébito, y
entr6 al poblado Jantu en busca de comida. Después de haber andado en el poblado Jantu en
busca de comida, comid. Terminada la comida se acerco a la orilla del rio Kimikala. El venerable
Meghiya vio, mientras caminaba yendo y viniendo, mientras paseaba estirando las piernas en la
orilla del rio Kimikala, un bosque de mangos, sereno, encantador, fascinante. Después de verlo,
se le ocurrié esto: “en verdad, este bosque de mangos es sereno, encantador, fascinante; en
verdad éste es adecuado para el esfuerzo de un hijo de familia deseoso de realizar esfuerzo.190 Si
el Sublime me autoriza, yo vendré a este bosque de mangos para realizar esfuerzo”.

Después el venerable Meghiya se acercé al Sublime. Habiéndose acercado, lo reverencid y se
sentd a un lado. Sentado a un lado, el venerable Meghiya le dijo esto al Sublime: “Venerable,
aqui yo me vesti en la mafiana temprano, tomé el cuenco y habito y fui al poblado Jantu en busca
de comida. Después de andar en busca de comida, comi. Terminada la comida me acerqué a la
orilla del rio Kimikala. Venerable, yo vi, mientras caminaba yendo y viniendo, mientras paseaba
estirando las piernas en la orilla del rio Kimikala, un bosque de mangos, sereno, encantador,
fascinante. Después de verlo, se me ocurrid esto: “en verdad, este bosque de mangos es sereno,
encantador, fascinante; en verdad éste es adecuado para el esfuerzo de un hijo de familia deseoso
de realizar esfuerzo. Si el Sublime me autoriza, yo iré a ese bosque de mangos para realizar

esfuerzo”.

Cuando se dijo esto, el Sublime le dijo al venerable Meghiya: “Meghiya, estoy solo, espera hasta
que venga otro bhikkhu”.

Una segunda vez el venerable Meghiya le dijo al Sublime esto: “Venerable, para el Sefior no hay
nada més que hacer, nada mds que agregar a lo hecho. Pero para mi, Venerable, hay algo mas que
hacer, hay que agregar a lo hecho. Si el Sublime me autoriza, yo iré a ese bosque de mangos para
realizar esfuerzo”.

189 Ud. 116.

190 Realizar esfuerzo significa dedicarse completamente a la practica de meditacion.
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Una segunda vez el Sublime le dijo al venerable Meghiya: “Meghiya, estoy solo, espera hasta
que venga otro bhikkhu”.

Una tercera vez el venerable Meghiya le dijo al Sublime: “Venerable, para el Sefior no hay nada
mds que hacer, nada mds que agregar a lo hecho. Pero para mi, Venerable, hay algo mds que
hacer, hay que agregar a lo hecho. Si el Sublime me autoriza, yo iré a ese bosque de mangos para
realizar esfuerzo”. “Meghiya, ;de qué hablariamos si no fuera del esfuerzo?'! Meghiya, ahora
haz como te parezca”.

Después el venerable Meghiya se levant6 del asiento, reverencié al Sublime, lo circunval§!®? y se
acerc a ese bosque de mangos. Después de acercarse, entré en el bosque de mangos y se sentd
al pie de cierto arbol para el retiro diario. Cuando el venerable Meghiya estaba residiendo en este
bosque de mangos, tres pensamientos insanos, malos, generalmente ocurrieron, a saber:
pensamiento sensual, pensamiento violento, pensamiento cruel.

Entonces al venerable Meghiya se le ocurri esto: “;Es realmente asombroso! jEs realmente
extraordinario! Hemos renunciado por fe del hogar al no hogar y ain estamos acosados con estos
tres pensamientos insanos, malos, a saber, con pensamiento sensual, con pensamiento violento y
con pensamiento cruel”.

Después el venerable Meghiya, por la tarde, cuando habia emergido de la meditacién, se acerco
al Sublime. Habiéndose acercado, lo reverencié y se senté a un lado. Sentado a un lado, el
venerable Meghiya le dijo esto al Sublime: “Venerable, ahora, cuando estaba residiendo en el
bosque de mangos, tres pensamientos insanos, malos, ocurrieron generalmente, a saber:
pensamiento sensual, pensamiento violento, pensamiento cruel. Entonces, Venerable, se me
ocurrid esto: «jEs realmente asombroso! jEs realmente extraordinario! Hemos renunciado por fe
del hogar al no hogar y aun estamos acosados con estos tres pensamientos insanos, malos, a
saber, con pensamiento sensual, con pensamiento violento y con pensamiento cruel»”.

“Meghiya, cuando la emancipacién de la mente es ain inmadura, cinco cosas conducen a la
maduracidn. ;Cudles cinco?”

“Aqui, Meghiya, un bhikkhu es buen amigo, buen compaiiero, buen camarada. Cuando la
emancipacion de la mente es ain inmadura, Meghiya, ésta es la primera cosa que conduce a la
maduracién”.

191 | comentario explica esta frase como «samanadhammam karomi» ti tam vadamanam mayam aniam kim nama
vadeyyama: ;De qué otra cosa hablariamos nosotros cuando se dice: «realizo el deber de los ascetas»? Ref. Ud.A.
197.

192 Es una costumbre buddhista de respeto inclinarse ante el Buddha y retirarse dandole siempre el flanco derecho.
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“Ademas, Meghiya, un bhikkhu es virtuoso, mora controlado por medio de los preceptos
fundamentales, dotado de conducta y recurso,!? ve peligro en la mds minima falta y se entrena
en las reglas de entrenamiento que se ha comprometido a observar. Cuando la emancipacion de
la mente es aun inmadura, Meghiya, ésta es la segunda cosa que conduce a la maduracion”.

“Ademads, Meghiya, un bhikkhu posee lenguaje discreto, adecuado para abrir la mente, que
conduce al completo desencanto, a la ausencia de pasion, a la cesacion, a la paz, a la
comprension, a la iluminacién y al Nibbana, a saber, lenguaje acerca de pocos deseos, lenguaje
acerca del contentamiento, lenguaje acerca del aislamiento, lenguaje no gregario, lenguaje acerca
de la realizacion de esfuerzo, lenguaje acerca de la virtud, lenguaje acerca de la concentracion,
lenguaje acerca de la sabiduria, lenguaje acerca de la emancipacién y lenguaje acerca del
entendimiento y vision de la emancipacion; €l es uno que obtiene este lenguaje con facilidad, sin
dificultad, sin problemas. Cuando la emancipacién de la mente es aun inmadura, Meghiya, ésta
es la tercera cosa que conduce a la maduracién”.

“Ademas, Meghiya, un bhikkhu mora enérgico para remover los estados insanos y para hacer
surgir los estados sanos, resuelto, con firme perseverancia, sin abandonar la tarea con respecto a
los estados insanos. Cuando la emancipacién de la mente es atin inmadura, Meghiya, ésta es la
cuarta cosa que conduce a la maduracion”.

“Ademads, Meghiya, un bhikkhu posee sabiduria, estd dotado con el noble entendimiento del
surgir y cesar, que es penetrante y que conduce completamente a la destruccion del sufrimiento.
Cuando la emancipacion de la mente es aun inmadura, Meghiya, ésta es la quinta cosa que
conduce a la maduracion. Meghiya, cuando la emancipacién es atin inmadura estas cinco cosas
conducen a la maduracién”.

“Meghiya, esto se espera de un bhikkhu que tiene un buen amigo, un buen compafiero, un buen
camarada: que sea virtuoso, controlado por medio de los preceptos fundamentales, que more
dotado de conducta y recurso, que vea peligro en la mds minima falta, y que se entrene en las
reglas de entrenamiento que se ha comprometido a observar”.

“Meghiya, esto se espera de un bhikkhu que tiene un buen amigo, un buen compaiiero, un buen
camarada: que posea lenguaje discreto, adecuado para abrir la mente, que conduzca al completo
desencanto, a la ausencia de pasion, a la cesacion, a la paz, a la comprension, a la iluminacién y
al Nibbana, a saber, lenguaje acerca de pocos deseos, lenguaje acerca del contentamiento,
lenguaje acerca del aislamiento, lenguaje no gregario, lenguaje acerca de la realizacién de
esfuerzo, lenguaje acerca de la virtud, lenguaje acerca de la concentracion, lenguaje acerca de la

193 El término “gocara”, aqui traducido como “recurso”, se refiere al lugar donde el bhikkhu obtiene los requisitos
de comida, etc.
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sabiduria, lenguaje acerca de la emancipacion y lenguaje acerca del entendimiento y vision de la
emancipacion; él es uno que obtiene este lenguaje con facilidad, sin dificultad, sin problemas;
que él sea quien obtenga este lenguaje con facilidad, sin dificultad, sin problemas™.

“Meghiya, esto se espera de un bhikkhu que tiene un buen amigo, un buen compaiiero, un buen
camarada: que more enérgico para remover los estados insanos y para hacer surgir los estados
sanos, resuelto, con firme perseverancia, sin abandonar la tarea con respecto a los estados
insanos”.

“Meghiya, esto se espera de un bhikkhu que tiene un buen amigo, un buen compaiiero, un buen
camarada: que posea sabiduria, que esté dotado con el noble entendimiento del surgir y cesar,
que es penetrante y que conduce completamente a la destruccién del sufrimiento”.

“Meghiya, cuando un bhikkhu estd establecido en estas cinco cosas, cuatro cosas mds deben ser
desarrolladas: (1) lo desagradable debe ser desarrollado para remover la pasion, (2) el amor
benevolente debe ser desarrollado para remover la mala voluntad, (3) la atencién en la
respiracion debe ser desarrollada para detener los pensamientos y (4) la percepcion de la
impermanencia debe ser desarrollada para extirpar la vanidad de «yo soy». Percibiendo la
impermanencia, Meghiya, se establece la percepcion de la impersonalidad. Uno que percibe la
impersonalidad logra extirpar la vanidad de «yo soy», el Nibbana aqui y ahora.!**

Entonces, el Sublime, habiendo comprendido este significado, en ese momento pronuncié esta

expresion de alegria:

“Pensamientos insignificantes, pensamientos sutiles, [cuando] perseguidos, son la euforia
de la mente. No comprendiendo estos pensamientos, la mente descarriada corre de aqui
hacia alld. Pero comprendiendo estos pensamientos mentales, el enérgico, el atento, los
controla. El Buddha ha abandonado completamente estos [pensamientos] que persiguen y
son la euforia de la mente”.

[Fin del] primer [discurso]

k ok ok sk sk

194 Alcanza el Nibbana, que es incondicionado, en esta misma existencia. Ref. Ud.A. 214.
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2. CIERTO BHIKKHU%

[Bueno es el amansamiento de la mente que es] dificil de contener, ligera (dunniggahassa
lahuno): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en
Savatthi, en el Parque de Jeta, con respecto a cierto bhikkhu.

Dicen que en el pais del rey de Kosala, al pie de una montafia, habia un poblado densamente
habitado llamado Matika. Un dia sesenta bhikkhus, después de recibir instrucciones del Maestro
de meditacion para alcanzar el estado de Arahant, entraron a ese poblado en busca de alimento.
El jefe del poblado también se llamaba Matika. Cuando la madre de Matika vio a los bhikkhus,
los invit6 a que se sentaran en su casa, les ofreci6 sopa de arroz de diversos exquisitos sabores y
les preguntd: “Venerables, ;ja donde desedis ir?” “A un lugar placentero, gran devota”. Ella
comprendid: “me parece que los sefiores estdn buscando un lugar para pasar la temporada de
lluvias”. Después se inclind a los pies de ellos y dijo: “si los sefiores residen aqui estos tres
meses, yo tomaré los Tres Refugios y Cinco Preceptos, ademds de observar el dia de Uposatha”.
Los bhikkhus aceptaron y pensaron: “gracias a ella nosotros no tendremos que preocuparnos por
el alimento y podremos escapar de la existencia”. Ella hizo construir un monasterio para la
residencia de ellos y se los ofrecio.

Los bhikkhus tomaron residencia alli y un dia se congregaron y exhortaron mutuamente:
“amigos, no es apropiado que seamos negligentes; las puertas de los ocho grandes infiernos estan
abiertas como si fueran nuestras propias casas. Nosotros hemos venido aqui después de recibir
instrucciones de meditaciéon de un Buddha viviente. No es posible ganarse el favor de los
Buddhas cuando uno se conduce inapropiadamente, aun siguiendo sus pasos. S6lo es posible
ganarse el favor de los Buddhas con rectitud. Sed vigilantes. Dos bhikkhus no deben estar de pie
ni sentados en un mismo lugar. Al atardecer daremos servicio al monje superior. En la manana
temprano, a la hora de buscar comida, iremos juntos. El resto del tiempo dos de nosotros no
estaremos juntos. Pero si algun bhikkhu se enferma, que venga al patio central del monasterio y
suene la campana. Cuando haya sonado la campana nosotros vendremos y le proveeremos
medicina”.

Habiendo hecho este acuerdo, ellos residieron. Un dia, al atardecer, la devota, rodeada de
esclavos, esclavas y trabajadores, fue al monasterio y llevé ghee (mantequilla clarificada), aceite,
melaza y otras cosas. Cuando no vio a ningun bhikkhu en el centro del monasterio, le pregunto a
los hombres: “;a donde han ido los sefiores?” “Sefiora, deben estar sentados, cada uno en sus
respectivos lugares diurnos y nocturnos”. Ella dijo: “;qué debo hacer para verlos?” Esos

195 Dhammapada-Atthakatha i 183.
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hombres que sabian del acuerdo realizado por este grupo de bhikkhus dijeron: “sefiora, si suena
la campana, se congregaran”. Ella son6 la campana. Cuando escucharon el sonido de la campana,
los bhikkhus, pensando que alguno estaba enfermo, salieron de sus respectivos lugares y se
reunieron en el patio del monasterio. No hubo ni siquiera dos que vinieran por el mismo sendero.
La devota, cuando vio que cada uno venia solo de un solo lugar, pens6: “mis hijos deben haber
tenido una pelea entre ellos”. Rindi6 respeto a la orden de bhikkhus y preguntd: “Venerables,
(habéis peleado?” “No, gran devota”. “Venerables, si no ha habido una pelea entre vosotros,
entonces, ;por qué cuando llegésteis a nuestra casa, vinisteis juntos pero ahora cuando veniais,
vinisteis cada uno individualmente? ;cada uno llegd de su propio lugar?” “Gran devota, nosotros
estdbamos sentados en nuestra propia celda, realizando cada uno tareas de los ascetas
individualmente”. “Venerables, ;cudl es la tarea de los ascetas?” “Recitamos las treinta y dos
partes del cuerpo y nos establecemos en la comprension del deterioro y muerte de la
individualidad, gran devota”. “Pero Venerables, ;solamente vosotros podéis recitar las treinta y
dos partes del cuerpo y establecer la comprension del deterioro y muerte de la individualidad o
también nosotros podemos?” “Esta practica no estd restringida a nadie, gran devota”. “Entonces
Venerables, ensefiadme las treinta y dos partes del cuerpo y explicadme como establecerme en la
comprension del deterioro y muerte de la individualidad”. “En este caso, aprended, gran devota”.
Y ellos hicieron que ella aprendiera todo.

A partir de ese momento ella aprendio la recitacion de las treinta y dos partes del cuerpo, se
establecié en la comprension del deterioro y muerte de la individualidad y alcanzé los tres
senderos y tres fruiciones antes que esos bhikkhus. Y por medio del sendero adquiri6 las cuatro
discriminaciones y los conocimientos superiores mundanos. Cuando emergié de la dicha del
sendero y fruicidn, recurriendo al ojo divino, ella se pregunté: “;cudndo lograron mis hijos este
estado?” Investigando descubrié que ninguno de ellos habia alcanzado las absorciones e
introspeccion, que todos ellos tenian pasion, enojo e ignorancia. Después investigd: “;existe o no
existe en mis hijos la condicion para el estado de Arahant?” Cuando vio que la condicion existia,
investigdé ain mds: “;tienen o no un alojamiento adecuado?” Cuando vio que también tenian un
alojamiento adecuado, investigé: “;poseen o no compafieros adecuados?” Cuando vio que
también tenian compafieros adecuados, investigd: “;obtienen o no obtienen comida adecuada?”
Entonces descubri6 que ellos no estaban obteniendo la comida adecuada. A partir de ese
momento hizo preparar varios tipos de sopa de arroz y una variedad de comida dura y blanda,
hizo que los bhikkhus se sentaran en su casa, ofrecié un donativo de agua y dedicé el
ofrecimiento diciendo: “Venerables, tomad y comed lo que vosotros desedis”. Ellos tomaron sopa
de arroz y otros alimentos de acuerdo a sus gustos y comieron. Como resultado de haber
obtenido alimento adecuado sus mentes se unificaron.

Con la mente unificada ellos desarrollaron introspeccién y en no mucho tiempo alcanzaron el

estado de Arahant junto con las discriminaciones. Después ellos pensaron: “realmente la gran
devota ha sido nuestro apoyo; si nosotros no hubiésemos recibido comida adecuada, no
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hubiéramos realizado nunca el sendero y fruicion; después de que terminemos el retiro de lluvias
y realicemos la ceremonia de invitacidn, iremos a ver al Maestro”. Ellos se despidieron de la
gran devota diciendo: “deseamos ver al Maestro”. La gran devota respondid: “muy bien,
sefiores”. Ella los siguid y se despidio diciendo muchas frases afectuosas: “Venerables, visitadme
de nuevo”. Después ella se regresé. Esos bhikkhus fueron a ver al Maestro, lo reverenciaron y se
sentaron a un lado. “Bhikkhus, ;ha sido tolerable? ;Ha sido soportable? ;No habéis padecido por
la comida?” “Venerable, ha sido tolerable. Venerable, ha sido soportable. No hemos padecido por
la comida. Una devota, la madre de Matika, comprendid la condicién de nuestra mente al punto
que cuando nosotros pensamos que queriamos cierto tipo de comida, ella prepard y ofrecié esa
comida que nosotros habiamos pensado”. Después ellos hablaron elogios de ella.

Cierto bhikkhu, cuando escuch¢ las palabras de elogio hacia esta mujer, decidid ir a ese lugar.
Después de recibir instrucciones de meditacion del Maestro se despidi6 diciendo: “Venerable, iré
a ese poblado”. Parti6 del Parque de Jeta, y a su debido tiempo, arrib6 a ese poblado. El dia que
entré en el monasterio pensd: “dicen que esta devota comprende todo lo que uno piensa; ahora
yo estoy cansado por el viaje y no podré limpiar el monasterio. Que ella me envie un hombre
para que limpie el monasterio”. La devota, que estaba sentada en su casa, reflexionando,
comprendié esto y envié a un hombre: “ve, limpia el monasterio y entrégaselo”. El monje,
deseando beber agua, penso: “que prepare y envie agua dulce”. La devota también le envid esto.
Al dia siguiente €l penso: “que me envie sopa de arroz con aceite y deliciosos bocadillos”. La
devota hizo tal cual. Después de beber la sopa de arroz, él pensd: “que me envie tal tipo de
comida s6lida”. También la devota le envié eso. Entonces él pensd: “esta devota me ha enviado
todo lo que he pensado; quiero verla, y de paso, cuando venga que traiga comida de varios
sabores deliciosos”. La devota comprendid: “mi hijo desea verme; me espera”. Prepard comida,
fue al monasterio y se la dio. El monje, después de la comida, le preguntd: “gran devota, ;eres ti
la madre de Matika?” “Si, hijo”. “;Comprendes tu la mente de otros?” “Hijo, ;por qué me
preguntas?” “Has hecho todo lo que he pensado. Por eso te pregunto”. “Hijo, muchos bhikkhus
conocen las pensamientos de otros”. “Yo no le pregunto a otros, te pregunto a ti, gran devota”.
Aun en esta situacion la devota, evitando decir que conocia la menta de otros, dijo: “esos que
conocen la mente de otros hacen asi, hijo”. El pens: “en verdad, ésta es una situacién incémoda.
Los seres ordinarios pensamos bien pero también mal. Si yo fuera a pensar algo inapropiado, ella
me agarraria del copete como a un ladrén con bienes robados y me causaria dafio; es mejor que
escape de aqui’. Después le dijo: “devota, me iré”. “;A donde, sefior?” “Con el Maestro,
sefora”. “Venerable, residid por un tiempo aqui”. “No residiré, devota. Ahora me iré”. Entonces
él parti6 y fue con el Maestro, quien le preguntd: “bhikkhu, ;ya no resides alla?” “No, Venerable.
No es posible residir alld”. “;Por qué razén, bhikkhu?” “Venerable, esa devota comprende todo
lo que uno piensa, pero los seres ordinarios pensamos bien, pero también mal. Si yo fuera a
pensar algo inapropiado, ella me agarraria del copete como a un ladrén con bienes robados y me
causarfa dafo. Pensando eso, regresé”. “Bhikkhu, pero es allda mismo donde tu deberias residir”.
“No puedo, Venerable. Yo no puedo residir alld”. “En este caso, Bhikkhu, ;podrds td guardar
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s6lo una cosa?” “;Qué, Venerable?”. “Guardar tu propia mente. En verdad, esta mente es dificil
de guardar. Solo ti controla la propia mente. No te ocupes en otra cosa. En verdad esta mente es
dificil de contener”. Después de decir esto, el Maestro pronuncid este verso:

35. Bueno es el amansamiento de la mente que es dificil de contener, ligera, aterrizando
en donde le place. La mente amansada trae felicidad.

Al final de esta exposicién muchos de los congregados entraron en la corriente y otros senderos.
La exposicion del Dhamma fue benéfica para la multitud.

Después de que aconsejé a ese bhikkhu, el Maestro lo despidi6 diciendo: “ve, Bhikkhu, sin
ocuparte en ninguna otra cosa, reside alldi mismo”. Después de recibir la exhortacién del
Maestro, ese bhikkhu fue a ese lugar y no se ocupé de ninguna otra cosa aparte de su propia
mente. La gran devota, investigando por medio del ojo divino, vio al monje, y por medio de su
entendimiento comprendi6: “ahora, mi hijo ha regresado de nuevo después de haber recibido la
exhortacion del Maestro”. Después ella prepard y le ofrecié comida adecuada. Servido con
comida apropiada, al cabo de unos dias, él alcanz6 el estado de Arahant. Después de
experimentar la dicha del sendero y la fruicién, €l pensé: “en verdad, la gran devota me ha
ayudado; gracias a ella yo he logrado escapar de la existencia”. Luego considerd: “;solamente
ella me ha ayudado en esta existencia, o también en otras existencias, transmigrando en el ciclo,
ella me ha ayudado, o no?” Y €l record6 noventa y nueve existencias. No obstante que en
noventa y nueve existencias habia sido su esposa, ella se habia enamorado de otros y lo habia
matado. El monje vio esta maldad de ella y pensd: “oh, esta gran devota cometié una accién
grave”.

[3

La gran devota, sentada en su casa, considerd: “;mi hijo ha alcanzado el objetivo de la vida
ascética o no?” Cuando comprendié que €l habia alcanzado el estado de Arahant, ella,
considerando atin mds, comprendié: “mi hijo, después de haber alcanzado el estado de Arahant,
pensé «en verdad, esta devota ha sido una gran ayuda»”. Después comprendié que él habia
investigado si ella habia sido una ayuda s6lo en esta existencia o también en existencias pasadas.
Ella, comprendiendo que €l habia recordado noventa y nueve existencias pasadas, descubrid: “en
noventa y nueve existencia, estando con otros, yo lo maté. El vio esta maldad mfa y pensé que yo
realicé una grave accién”. Ella, considerando ain mds, se preguntd: “;transmigrando de esta
forma en el ciclo, he ayudado alguna vez a mi hijo?” Entonces, recordando la centésima
existencia, vio que siendo su esposa, cuando habia tenido la oportunidad de quitarle la vida, no lo
hizo y que, por lo tanto, habia sido una gran ayuda para su hijo. Sentada en su casa, dijo en voz
alta: “investiga ain mds y considera”. El, habiendo escuchado esto por medio del oido divino,
investigd y recordd la centésima existencia cuando ella le habia perdonado la vida. Contento, él
penso: “‘en verdad, esta gran devota fue de mucha ayuda para mi en el pasado”. Alli mismo,
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después de hacer una pregunta sobre los cuatro senderos y fruiciones, muri6 en el elemento del
Nibbana sin residuo.

[Fin de] la segunda, historia de cierto bhikkhu

K ok ok sk sk
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3. CIERTO BHIKKHU DESCONTENTOQ!%6

Dificil de ver (sududdasam): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el Maestro cuando
estaba residiendo en Savattht con respecto a cierto bhikkhu descontento.

Dicen que cuando el Maestro estaba residiendo en Savatthi, el hijo de un millonario le dijo al
monje que frecuentaba la familia: “Venerable, yo deseo liberarme del sufrimiento; exponedme
una forma para liberarme del sufrimiento”. El monje le dijo: “muy bien, hijo; si deseas liberarte
del sufrimiento, distribuye comida,!” ofrece comida quincenalmente, ofrece alojamiento durante
la temporada de lluvias, ofrece requisitos tales como habitos, etc., divide tu propiedad en tres
partes y utiliza una para tu trabajo, una para el mantenimiento de esposa e hijos y la otra ofrécela
a la causa del Buddha”. El estuvo de acuerdo e hizo todo esto de la forma indicada. Después le
preguntd al monje: “Venerable, ;aparte de esto hay algo mas que debo hacer?” “Hijo, toma los
Tres Refugios y observa los cinco preceptos”. El hizo esto y después pregunté si habia algo més.
“En este caso, toma los diez preceptos”. El estuvo de acuerdo e hizo esto. Debido a que
gradualmente realiz6 acciones meritorias, él fue llamado “Gradual, el hijo del
millonario” (Anupubbasetthiputta). En otra ocasion preguntd: “Venerable, ;hay algo mas que se
deba hacer?” Cuando se le dijo sobre la renuncia, €l se ordend. Ahora él tuvo un maestro, un
bhikkhu que era versado en el Abhidhamma, y un preceptor experto en la Disciplina (Vinaya).
Después de su ordenaciéon como bhikkhu, cuando iba con su maestro, éste le hacia una pregunta
sobre el Abhidhamma: “en la religiéon del Buddha, ;esto es apropiado, esto no es apropiado?”
Cuando iba con su preceptor, éste le hacia una pregunta sobre la disciplina: “en la religién del
Buddha, ;esto es apropiado, esto no es apropiado? ;esto estd permitido, esto no estd permitido?”
El pensé: “en verdad, ésta es una profesién agobiante; yo renuncié deseando liberarme del
sufrimiento, pero aqui uno ni siquiera tiene la oportunidad de extender la mano. Es posible
liberarse del sufrimiento viviendo en el hogar. Es mejor ser duefio de casa”. A partir de entonces,
descontento y fastidiado, no recitaba las treinta y dos partes del cuerpo y tampoco recibia
instrucciones. Enflaqueci6, se desmejord, sus venas se volvieron visibles, descuidado, se volvid
indolente y sarnoso.

Entonces los jovenes novicios le preguntaron: “amigo, ;por qué tu, donde sea que estés de pie,
donde sea que estés sentado, estds enfermo con ictericia, emaciado, desmejorado, con las venas
visibles, indolente, sarnoso?” “Amigos, estoy descontento”. “;Por qué?” Después él relatd este
asunto. Los novicios informaron a su preceptor y maestro. Su preceptor y maestro lo llevaron

con el Maestro, quien le pregunté: “bhikkhus, ; por qué habéis venido?” “Venerable, este bhikkhu

196 Dhammapada-Atthakatha i 189.

197 El término salakabhatta se refiere a comida ofrecida en la modalidad de tiques.
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estd descontento en su religion”. “Bhikkhu, ;es asi como dicen?” “Si, Venerable”. “;Por qué
razon?” “Venerable, yo me ordené deseando liberarme del sufrimiento. Mi maestro me recitaba
pasajes del Abhidhamma y mi preceptor me recitaba pasajes de la Disciplina. Venerable, yo
llegué a la siguiente conclusion: «que aqui no tengo ni siquiera la posibilidad de extender mi
mano y que es posible liberarse del sufrimiento siendo duefio de casa y que regresaria a mi
casa»”. “Bhikkhu, si td puedes guardar solamente una cosa, no es necesario guardar nada mas”.
“Qué, Venerable?” “;Podras guardar tu mente?” “Podré, Venerable”. “En este caso, guarda tu
propia mente. De esta manera es posible liberarse del sufrimiento”. Después de decir esto, el
Maestro pronuncio este verso:

36. El sabio deberia proteger la mente que es muy dificil de percibir, muy sutil, que
aterriza en donde le place. La mente protegida trae felicidad.

Al final de la exposicion este bhikkhu alcanzé la fruicién de la entrada en la corriente. También
muchos otros entraron en la corriente y otros senderos.

[Fin de] la tercera, historia de cierto bhikkhu descontento

& ok ok sk sk
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4. EL MONJE, EL SOBRINO SANGHARAKKHITA 198

Va lejos (diirangamam): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el Maestro cuando
estaba residiendo en Savattht con respecto a un bhikkhu llamado Sangharakkhita.

Dicen que en Savattht vivia un hijo de familia que después de escuchar un discurso del Maestro,
renuncid. Después recibi6 la ordenacion, fue llamado Samgharakkhitatthera, y a los pocos dias
alcanz6 el estado de Arahant. Su hermana menor tuvo un hijo y le dio el nombre del monje. A €l
lo llamaron el sobrino Samgharakkhita. Cuando alcanzé la mayoria de edad, renuncié y obtuvo
la ordenacién con su tio monje. Durante el periodo de lluvias residié en cierto monasterio de un
poblado. Alli obtuvo dos juegos de habitos para el periodo de lluvias, uno de siete codos!®° y otro
de ocho codos. Decidi6 “el de ocho codos serd para mi preceptor” y “el de siete serd para mi”. Al
final del periodo de lluvias decidi6: “iré a ver a mi preceptor”. En el camino, fue recolectando
comida. Entré en el monasterio antes de que el monje llegara. Barri6 la estancia diaria, puso agua
para lavarse los pies, preparé el asiento y se senté mirando el camino por donde el monje venia.
Cuando vio que estaba llegando, lo recibid, tomé el cuenco y hébito y le dijo: “Venerable,
siéntese”. Después de haber sentado al monje, tomd un ventalle de palma y lo abanicd. También
le dio agua para beber y le lavo los pies. Luego trajo el hdbito, lo colocé a sus pies y dijo:
“Venerable, usadlo”. Después permaneci6 de pie abanicandolo.

El monje le dijo: “Samgharakkhita, mis hédbitos estdn completos, usadlos”. “Venerable, desde el
tiempo de mi ordenacién con usted, este hdbito fue designado para usted; usadlo”. “Suficiente,
Samgharakkhita. Mis héabitos estin completos, usadlos”. “Venerable, no sea asi. Si usted lo usa,
obtendré gran fruto”. No obstante que le insistid una y otra vez, el monje rehuso.

Mientras estaba abanicando al monje, él pensé: “cuando era laico, yo era sobrino del monje;
ahora que estoy ordenado soy co-residente. No obstante que ahora es mi preceptor no desea usar
mi hébito. Si no quiere compartir conmigo, ;qué sentido tiene para mi la vida de asceta? Volveré
a ser laico ”. Después se le ocurrié lo siguiente: “vivir en la casa es dificil; ;coémo haré para
sobrevivir siendo un duefio de casa?”’ Después pensd: “Venderé el hdbito de ocho codos y
compraré una cabra. Dicen que la cabra pare rdpido. Venderé los cabritos y haré dinero. Cuando
tenga suficiente dinero, traeré una esposa. Ella dard luz a un hijo. Le pondré el nombre de mi tio.
Lo sentaré en un carrito, y con mi esposa, iremos a rendirle respeto a mi tio. Cuando estemos
regresando en el camino, le diré esto a mi esposa «dame a mi hijo, lo cargaré». Ella me dird
«por qué? Ven, empuja el carrito». Ella agarra al hijo pensando «yo lo llevaré» pero incapaz de

198 Dhammapada-Atthakatha i 191.

199 Antigua medida de longitud, igual a 42 cm.
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cargarlo, lo deja caer en la huella de las ruedas y la rueda pasa por encima de su cuerpo. Después
le digo «ti no me diste a mi hijo, no pudiste cargarlo; me has arruinado» y la golped con la
aguijada en la espalda”

Mientras estaba pensando esto, de pie abanicando al monje, lo golped con la ventalle de palma
en la cabeza. El monje considerd: “;por qué he sido golpeado en la cabeza por Samgharakkhita?”
Después, comprendiendo todo lo que €l habia pensado, dijo: “Samgharakkhita, no pudiste darle
un golpe a la mujer, pero aqui ;cudl es la falta de este monje anciano?” El pensé: “oh, estoy
arruinado; mi preceptor sabe todo lo que he pensado; ;qué sentido tiene mi vida de asceta?”
Después tir6 el abanico y comenzo a huir.

Entonces los jévenes y novicios lo persiguieron, atraparon y lo llevaron con el Maestro. Cuando
el Maestro vio a esos bhikkhus pregunt6: “bhikkhus, ;por qué habéis venido? ;Habéis capturado
a un bhikkhu?” “Si, Venerable. Este joven estaba descontento, huyd, lo atrapamos y lo hemos
traido con usted”. “;Es como dicen, Bhikkhu?” “Si, Venerable”. “Bhikkhu, ;por qué realizaste
esta grave accion? ;No eres tu hijo de un Buddha vigoroso? Cuando uno renuncia en la orden de
un Buddha como yo, debe domarse a si mismo, pero no has podido hacer que alguien diga «€l es
uno que ha entrado en la corriente» o «él es uno que retorna una vez» o «€l es uno que no
retorna» o «él es un Arahant». ;Por qué has realizado esta accién grave?” “Estoy descontento,
Venerable”. “; Por qué estds descontento?” Entonces €l relatd toda la historia desde el momento
que habia recibido los habitos para el periodo de lluvias hasta que habia golpeado al monje con
el abanico de palma, y dijo: “por esta razon he huido, Venerable”. Después el Maestro le dijo:
“Ven Bhikkhu, no te preocupes. Es la naturaleza de la mente recibir objetos que estan lejos. Es
apropiado esforzarse para liberarla del vinculo de la pasién, odio e ignorancia”. Después
pronuncié este verso:

37. Aquellos que contendrdn la mente, que va lejos, que anda sola, incorpdrea, que yace
en una cueva, se liberaran del vinculo de Mara.

Al finalizar la exposicidn, el monje, el sobrino Sangharakkhita, alcanzé el fruto de la entrada en
la corriente. También muchos otros entraron en la corriente y otros senderos. La exposicion del

Dhamma fue benéfica para la multitud.

[Fin de] la cuarta, historia del monje, el sobrino Sangharakkhita
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5. EL MONJE CITTAHATTHA?200

De aquel de mente inestable (anavatthitacittassa): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta
por el Maestro cuando estaba residiendo en Savatthi con respecto al monje Cittahattha.

Dicen que cierto hijo de familia, residente de Savatthi, buscando un buey perdido, entré al
bosque. Al mediodia, cuando vio al buey, liber6 la manada de bueyes. Oprimido por el hambre y
la sed, entr6 en un monasterio pensando: “seguramente obtendré algo de comida con los
venerables”. Saludé a los bhikkhus y se sent6 a un lado. En esa ocasion habia comida que habia
sobrado de los bhikkhus en un contenedor para desechos. Los bhikkhus, cuando vieron que
estaba hambriento, dijeron: “toma comida de alli y come”. En el tiempo del Buddha habia
abundante comida, varios tipos de curry y salsas. Después él tomé lo necesario, comid, bebid
agua, se lavd las manos, reverencié a los bhikkhus y preguntd: “Venerables, ;hoy los sefores
fueron invitados a algun lugar?” “No, devoto. Constantemente los bhikkhus obtenemos comida
de esta forma”. El joven pensé: “no obstante que nosotros andamos de aqui a alld,
constantemente trabajando dia y noche, aun asi no obtenemos una comida asi de deliciosa; pero
estos comen esto regularmente; ;qué sentido tiene la vida laica? Me haré bhikkhu”. Se acercé a
los bhikkhus y pidi6 ser ordenado. Los bhikkhus estuvieron de acuerdo y lo ordenaron.

Después de su ordenacion €l realiz6 todos los deberes y tareas. Con el paso de los dias, por los
ofrecimientos e invitaciones recibidos debido a la aparicion de los Buddhas, engordd. Después él
pensé: “;qué sentido tiene vivir con la comida donada? Regresaré al hogar”. El se fue de la orden
y regresé a su casa. Después de unos dias de trabajar en su casa su cuerpo languidecié. Entonces
penso: “;qué sentido tiene este sufrimiento? Me ordenaré”. Fue de nuevo y se ordend. Al cabo de
unos dias se sinti6 descontento y de nuevo partié. Ahora, cuando habia estado ordenado, €l era
ayudante de los bhikkhus. Al cabo de unos dias, de nuevo se sintié descontento y pensé: “;qué
sentido tiene la vida laica? Me ordenaré”. Fue con los bhikkhus, los reverencid y solicito la
ordenacion. En este caso, debido a que los habia ayudado, los bhikkhus de nuevo lo ordenaron.
De esta manera, fue ordenado y abandond la orden seis veces. Los bhikkhus comprendieron:
“éste es uno que anda bajo el influyjo de la mente”. Entonces le dieron el nombre
“Cittahatthatthera”.

Entre esas idas y venidas su esposa qued6 embarazada. Cuando regres6 del bosque, después de
recoger sus implementos agricolas, fue a su casa, guardé los implementos, entré a su cuarto, y
por séptima vez, pensd: “me pondré el hdbito”. En ese momento su esposa estaba acostada,
durmiendo, su ropa interior desarreglada, la saliva fluyendo de su boca, roncando, la boca

200 Dhammapada-Atthakatha i 194.
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abierta, rechinando los dientes, ella se asemejaba a un cuerpo hinchado. El comprendié: “esto es
impermanente y es sufrimiento”. Después penso: “no obstante que he renunciado tantas veces,
debido a ella yo no he podido establecerme en la condicién de bhikkhu”. Cogi6 el hébito por la
bastilla, se lo enroll6 en la cintura y huyo de la casa.

En ese entonces su suegra, que vivia en la casa de al lado, cuando lo vio partir de esta manera,
penso: “él estd muy descontento; hace un rato regreso del bosque y ahora se enroll6 el habito en
la cintura, se fue de la casa rumbo al monasterio, ;/qué es esto?” La suegra entrd en la casa, y
cuando vio a su hija durmiendo, comprendid: “cuando la vio asi, él, asqueado, se fue”. Ella
sacudio a su hija y le dijo: “levantate arpia, tu marido te vio durmiendo, sintié repugnancia y se
fue; a partir de ahora él no existe para ti”. “Vete, vete madre; ;qué importa que se haya ido, si al
cabo de unos dfas regresard de nuevo?” El, cuando se estaba yendo, repitiendo «impermanente,
sufrimiento» alcanzé el fruto de la entrada en la corriente.

Cittahattha llegd al monasterio, reverencié a los bhikkhus y solicité la ordenacién, pero ellos
dijeron: “Nosotros no podemos ordenarte; ;qué importancia tiene para ti ser monje cuando tu
cabeza es como una piedra de afilar?” “Venerables, por compasion hacia mi, ordenadme una vez
mds”. Debido a que €l los habia ayudado, ellos lo ordenaron. A los pocos dias él alcanzé el
estado de Arahant con las discriminaciones.

Los bhikkhus le dijeron: “amigo Cittahattha, ti sabrds cudndo es el momento de irte nuevamente;
esta vez te estds demorando”. “Venerables, cuando tenia apego a la existencia yo me iba, pero
ahora que este apego ha sido cortado ya no tengo la disposicion de irme”. Los bhikkhus fueron a
ver al Maestro y le dijeron: “Venerable, cuando a este bhikkhu le dijimos esto, el respondi6 otra
cosa, dijo una falsedad”. El Maestro dijo: “si, bhikkhus, cuando la mente de mi hijo era inestable,
cuando no comprendia el verdadero Dhamma, se iba y regresaba, pero ahora él es uno que ha
abandonado el bien y el mal”. Después pronunci6 estos dos versos:

38. La sabiduria de aquel de mente inestable, que desconoce el Dhamma verdadero, de fe
vacilante, no se perfecciona.

39. No existe el miedo para el despierto cuya mente no estd empapada [de pasion] ni
golpeada [por el odio], para el que ha abandonado el bien y el mal.

La exposicion fue benéfica y fructifera para la multitud.
Un dia los bhikkhus iniciaron una conversacion en la sala de congregaciones: “amigos, en
verdad, las impurezas mentales son graves; este hijo de familia, dotado de las condiciones

necesarias para el estado de Arahant, ofuscado por las impurezas, renuncid siete veces y siete
veces regresé a la casa”. Cuando el Maestro escuché esta conversacion, entré en ese momento
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oportuno en la sala, se sentd en el asiento del Buddha y pregunt6: “Bhikkhus, ;ahora estais
sentados hablando de qué?” Cuando ellos le dijeron de qué estaban hablando, el Maestro dijo:
“Bhikkhus, asi de serias son la impurezas mentales; si éstas fueran materiales, de tal forma que
se pudieran poner en cualquier parte, el universo serfa muy estrecho, el plano de los Brahmas
seria muy bajo, a tal punto que no habria espacio entre los planos. Si las impurezas ofuscaron a
uno como yo, dotado de sabiduria, un hombre noble, ;qué hablar del resto? Por que yo [en otra
existencia] debido a media medida de semillas de leguminosas y a un azadon desafilado,
renuncié y regresé a la vida laica seis veces”. “; Cudndo, Venerable? ;Cudndo, Bienaventurado?”
“Escuchad, Bhikkhus”. “Si, Venerable”. “En este caso, escuchad”. Y relat6 el pasado:

En el pasado, cuando Brahmadatta reinaba en Varanasi, habia un sabio llamado Kudala 2! que se
habia ordenado en otra comunidad religiosa. Después de residir ocho meses en los Himalayas,
una noche, durante la estacion de lluvias, cuando la tierra estaba himeda, pensé: “en mi casa
tengo media medida de semillas de leguminosas y un azadén desafilado; no se deben
desperdiciar las semillas”. Entonces dejo la vida ascética y aré una parcela con el azaddn,
sembr6 las semillas y coloc una cerca alrededor. Cuando maduraron, los desenterrd, apart6 una
unidad de medida para semillas y el resto lo comi6. Después penso: “;qué sentido tiene ahora la
vida laica? Renunciaré de nuevo ocho meses”. Parti6 y renuncié al mundo. De esta manera,
debido a media medida de semillas de leguminosas y a un azadén desafilado se ordend siete
veces y regreso a la vida laica siete veces. Pero la séptima vez pensd: “siete veces yo, debido a
un azaddn desafilado, he regresado a la vida laica después de haber renunciado; lo descartaré en
algin lugar”. Entonces €l fue a la orilla del Ganges y pensé: “si veo el lugar donde esto cae,
podria meterme y recuperarlo; lo descartaré sin mirar en donde cae”. Envolvid en una tela las
semillas y amarr6 esa tela en el mango del azadén, cogié la punta del mango del azadén y de pie
en el margen del Ganges, cerrd los ojos, gird tres veces el azadén encima de su cabeza y lo
arroj6. Se dio vuelta, sin mirar el lugar donde cayd, y gritd tres veces: “he triunfado, he
triunfado”.

En ese momento, el rey de Varanasi, que estaba regresando de pacificar la frontera, establecié su
campamento a la orilla del rio. Cuando descendi6 al rio para bafiarse escuché ese grito. Pero a
los reyes no les gusta escuchar el grito «he triunfado». El rey fue a donde estaba él y le dijo:
“recién ahora, cuando yo acabo de subyugar al enemigo y vengo aqui, escucho «he triunfado»”.
Entonces el rey le pregunt6: “;has gritado tu «he triunfado, he triunfado»? ;Por qué dices esto?”
Kudalapandita (el Sabio del Azadén) dijo: “td has derrotado al enemigo externo; esa es una
victoria que requiere reconquista; pero yo he derrotado al enemigo interno del apego quien no
me derrotard de nuevo; s6lo esa victoria es buena”. Después pronuncio este verso:

201 Kudalapandito, literalmente Sabio del Azadon.
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a conquista que requiere reconquista, esa no e€s una buena conquista. Pero esa conquista
L t t b ta. P t.
que no requiere reconquista, esa es una buena conquista.202

En ese momento, Kudalapandita mir6 hacia el Ganges, contemplo6 en el objeto del disco de agua,
logré la distincidn y se senté con piernas cruzadas en el aire. El rey, después de escuchar un
discurso del Dhamma impartido por el gran hombre, lo reverencid, solicité la ordenacién, y
renuncid junto con su ejército. Su séquito era de una legua de distancia. Un rey vecino, cuando
0y6 que ese rey habia renunciado, penso: “me apoderaré de su reino”. Después fue, y cuando vio
esa prospera ciudad vacia, pensé: “un rey que abandona tal ciudad para renunciar no lo hace por
una razén menor; es conveniente que yo también renuncie”. Fue alli, se acercé al gran hombre,
solicité la ordenaciéon y renuncié con todo su séquito. De esta misma forma siete reyes
renunciaron. La ermita tenia siete leguas de longitud. De esta manera siete reyes abandonaron su
riqueza, llevaron a sus subditos y renunciaron. El gran hombre, después de vivir la vida pura, se
fue al mundo de los Brahmas.

El Maestro, después de relatar esta exposicion del Dhamma, dijo: “bhikkhus, en ese entonces yo
era Kudalapandita; en verdad, las impurezas mentales son serias’.

[Fin de] la quinta, historia del monje Cittahattha

k ok ok sk sk

202 J. i 16. Kuddalajataka (nimero 70)
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6. QUINIENTOS BHIKKHUS203

Como un cantaro (kumbhiipamam): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el Maestro
cuando estaba residiendo en Savatthi con respecto a unos bhikkhus que habian desarrollado
introspeccion.

Dicen que en Savatthi quinientos bhikkhus recibieron instrucciones de meditacion del Maestro
para alcanzar el estado de Arahant y decidieron: “realizaremos la tarea de los ascetas”. Después
caminaron cien leguas y llegaron a un gran poblado. Cuando los pobladores los vieron,
proveyeron asientos, sirvieron sopa de arroz y otras deliciosas comidas, y preguntaron: “;a
donde vdis Venerables?” Ellos respondieron: “a un lugar placentero”. Ellos dijeron: “Venerables,
si residis aqui estos tres meses, nosotros nos estableceremos en los refugios con vosotros y
guardaremos los cinco preceptos”. Cuando supieron que los bhikkhus habian aceptado, los
pobladores dijeron: “Venerables, no lejos de aqui hay una gran secciéon de bosque; residid alli”.
Los bhikkhus entraron a ese bosque. Los devas que vivian en ese bosque pensaron: “estos
seflores virtuosos han arribado a esta seccion del bosque; mientras los sefores estén aqui, es
inapropiado que nosotros residamos en los drboles con nuestras esposas e hijos”. Entonces ellos
descendieron de los arboles, se sentaron en el suelo y pensaron: “los sefiores permanecerdn en
este lugar esta noche y seguramente mafana partirdn”. Al dia siguiente los bhikkhus fueron al
poblado a buscar comida y después regresaron a la misma seccién del bosque. Los devas
pensaron: “alguien debid haber invitado a la comunidad de bhikkhus para mafiana; por esta razon
[la comunidad] ha regresado de nuevo; hoy no se ird, pero manana se ird”. Pensando de esta
manera, los devas permanecieron sentados en el suelo medio mes.

Después ellos pensaron: “seguramente los reverendos residirdn aqui tres meses; mientras ellos
residen aqui, no es apropiado que nosotros permanezcamos arriba en los drboles; seria muy
cansado para nosotros estar tres meses sentados en el suelo con nuestras esposas e hijos; es
necesario que hagamos algo para ahuyentar a estos bhikkhus”. Entonces, cuando los bhikkhus
estaban en sus respectivos lugares diurnos y nocturnos, y cuando caminaban, esos devas
mostraban cabezas cortadas, cuerpos decapitados y también hicieron que escucharan sonidos
demoniacos. Ademas los bhikkhus se enfermaron de tos, estornudos y otras dolencias. Ellos se
preguntaron unos a otros: “;qué dolencia te aqueja, amigo?” “Tengo tos, estoy estornudando.
Amigos, hoy, en el extremo del drea donde camino, vi una cabeza decapitada; yo, en el lugar
nocturno, vi un cuerpo sin cabeza; yo, en el lugar diurno, escuché un sonido demoniaco; es
apropiado abandonar este lugar; aqui no estamos bien; iremos a ver al Maestro”. Ellos partieron
y fueron por etapas a ver al Maestro. Lo reverenciaron y se sentaron a un lado.

203 Dhammapada-Atthakatha i 199.
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El Maestro dijo: “bhikkhus, ;no pudisteis residir en ese lugar?” “Asi es, Venerable. Cuando
nosotros estibamos residiendo en ese lugar tales tipos de objetos terrorificos se nos manifestaron;
no estdbamos bien, por lo que decidimos abandonar ese lugar y venirlo a ver”. “Bhikkhus, es
apropiado que vosotros regreséis a ese mismo lugar”. “No es posible, Venerable”. “Bhikkhus,
iréis con un arma; ahora tomad esta arma e id”. “; Qué arma, Venerable?”” El Maestro dijo: “yo os
doy un arma; tomad esta arma que os he dado e id”:

Uno que es hébil en su propio bienestar, penetrando el estado de paz (Nibbana), deberia
ser capaz, recto, muy recto, afable, apacible y sin vanidad.204

Después de exponer todo el Discurso de Amor Benevolente (Metta Sutta), el Maestro los
exhorto: “bhikkhus, comenzad a recitar a partir de la seccion del bosque antes de llegar a su lugar
de residencia y entrad al lugar recitando”. Ellos reverenciaron al Maestro y partieron.
Gradualmente llegaron a ese lugar, recitaron en conjunto antes de llegar al lugar de residencia y
entraron a esa seccion del bosque recitando. Los devas en ese bosque también tuvieron un
corazdn amoroso, fueron a recibirlos, ofrecieron el cuenco y hébitos de ellos, ofrecieron masajear
sus manos y piernas, establecieron proteccion en varios lugares y, como el aroma y la fragancia,
se sentaron junto con ellos. No hubo ningin sonido demoniaco. La mente de esos bhikkhus se
unificé. Ellos, sentados en sus respectivos lugares diurnos y nocturnos, hicieron que sus mentes
se establecieran en la introspeccion, en el deterioro y muerte de la individualidad, y
desarrollando atin mds introspeccion comprendieron: “debido a la fragilidad e inestabilidad, esta
individualidad es como un cédntaro del alfarero”. El Buddha, sentado en la recdmara perfumada,
habiendo comprendido que ellos habian desarrollado introspeccion, se dirigié a esos bhikkhus:
“de la misma manera, bhikkhus, esta individualidad, debido a la fragilidad e inestabilidad, es
como el céantaro del alfarero”. Después de decir esto, emiti6 una luminosidad, y no obstante que
estaba a cien leguas de distancia, el Maestro, como si estuviera sentado cara a cara, difundi6
rayos de seis colores, y por medio de esa imagen de si mismo, pronuncid este verso:

40. Comprendiendo que este cuerpo es como un cédntaro, guareciendo a la mente como
una ciudad, uno deberia luchar contra Mara con el arma de la sabiduria, proteger la
conquista y permanecer sin apego.

Al finalizar la exposicion los quinientos bhikkhus, en ese mismo lugar donde estaban sentados,
alcanzaron el estado de Arahant con las discriminaciones, y ellos alabaron, elogiaron, el cuerpo

dorado del Tathagata, y regresaron.

[Fin de] la sexta, historia de los quinientos bhikkhus

204 Khp. 10; Sn. 300.
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7. EL MONJE PUTIGATTATISSA 205

Realmente pronto este cuerpo (aciram vat’ ayam kayo): Esta exposicion del Dhamma fue
expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en Savatthi con respecto al monje

Patigattatissa.

Dicen que cierto hijo de familia, residente de Savatthi, después de escuchar el Dhamma del
Maestro, renuncié y dedico su vida a la ensefianza del Buddha. Cuando recibi6 la ordenacién le
dieron el nombre “monje Tissa”. Con el paso del tiempo una enfermedad se manifestd en su
cuerpo. Foruinculos del tamafo de semillas de mostaza aparecieron. Gradualmente estos
forinculos fueron aumentando de tamafio como arvejas, garbanzos, azufaifas, membrillos
inmaduros y membrillos de bengala 206 hasta que reventaron, y todo su cuerpo se llené de 1lagas.
Debido a esto surgié el nombre “monje Putigattatissa”.207 Con el paso del tiempo sus huesos se
quebraron y no habia nadie que lo cuidara. Su habito inferior estaba manchado con pus y sangre
como tortitas. Sus compafieros, incapaces de atenderlo, lo expulsaron. Desamparado, yacia en el
suelo.

Ahora, los Buddhas indefectiblemente inspeccionan el mundo dos veces al dia. Al amanecer
observando al mundo desde los confines del universo hasta la Cdmara Perfumada,?® adquieren
conocimiento. Al atardecer, observando al mundo desde la Camara Perfumada hasta los confines
del universo, adquieren conocimiento. En esa ocasion dentro de la red de conocimiento del
Sublime aparecid el monje Putigattatissa. E1 Maestro vio que este bhikkhu tenia las condiciones
necesarias para alcanzar el estado de Arahant y comprendié: “él ha sido expulsado por sus
compaifieros; en este momento no existe para €l ninguin otro refugio, excepto yo”. El Maestro
parti6 de la Cdmara Perfumada, y como si estuviera haciendo rondas del monasterio, fue a la sala
donde estaba el fuego. Después lavé un recipiente, lo llend de agua, lo colocé en el fuego y
permanecid en la sala esperando que el agua se calentara. Cuando comprendié que el agua estaba
caliente, fue y cogid la orilla de la cama donde ese bhikkhu estaba acostado. Entonces los
bhikkhus dijeron: “Venerable, esperad, nosotros lo tracremos”. Después esos bhikkhus cogieron
la cama y la llevaron a la sala donde estaba el fuego. El Maestro hizo traer una regadera y rocio
el cuerpo de Putigattatissa con agua caliente. Luego hizo que esos bhikkhus le quitaran el hébito,
lo lavaran en agua caliente y dejaran secar al calor del sol. Después el Maestro, de pie a su lado,
humedecid, froté y lavd su cuerpo con agua caliente. Al finalizar el bafio, cuando su habito

205 Dhammapada-Atthakatha i 202.
206 Beluva o beluva se refiere al arbol Aegle marmelos.
207 El compuesto piiti-gatta esta formado de piti, putrefacto, y gatta, cuerpo; literalmente, “cuerpo putrefacto”.

208 Es el lugar donde residia el Buddha en el monasterio del Parque de Jeta, en Savatthi.
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superior ya estaba seco, el Maestro hizo que le colocaran el hédbito superior y que le quitaran el
habito inferior, lo lavaran en agua y secaran al calor del sol. Cuando el agua en su cuerpo se
secO, el hébito inferior estaba seco. De esta manera Patigattatissa, vestido con el hébito inferior y
envuelto en el habito superior, ahora con su cuerpo fresco y mente unificada, yaci6 en la cama.
El Maestro, de pie al lado de su almohada, dijo: “bhikkhu, pronto este cuerpo tuyo, sin
conciencia, inservible como un lefio, yacerd en la tierra”. Después pronunci6 este verso:

41. Realmente pronto este cuerpo yacerd sobre la tierra desechado, sin conciencia, como
lefio inservible.

Al final de la exposicién el monje Putigattatissa alcanz6 el estado de Arahant junto con las
discriminaciones.??® También muchos otros entraron en la corriente. Cuando Putigattatissa
alcanzo el estado de Arahant, murid. El Maestro hizo que se realizaran los ritos funerarios, tomé
las reliquias e hizo construir un tdmulo. Los bhikkhus le preguntaron al Maestro: “Venerable,
(donde renaci6 el monje Patigattatissa?” “Bhikkhus, ha muerto en el Nibbana”. “Venerable, ;por
qué razon el cuerpo de este bhikkhu, que estaba dotado de las condiciones para el estado de
Arahant, se volvio putrefacto? ;Por qué razén sus huesos se quebraron? ;Por qué razén obtuvo la
condicidén para el estado de Arahant?” “Bhikkhus, todo esto se debe a las acciones realizadas por
él [en el pasado]”. “Pero, Venerable, ;qué hizo €é1?” “En este caso, bhikkhus, escuchad”. Y el
Maestro relato el pasado:

En la época del Buddha Kassapa ¢l era un cazador de aves. El atrapaba y servia muchas aves
para la gente rica y poderosa. Las restantes las vendia. Pensando que si las aves restantes que €l
venderia, las mataba, éstas se pudririan; entonces, para que no pudieran volar él quebraba los
huesos de las patas y alas, hacia una pila a un lado y al dia siguiente las vendia. En ocasiones,
cuando atrapaba muchas aves, hacia que las cocinaran para él. Un dia, cuando le habian cocinado
una deliciosa comida, un Arahant lleg6 a la puerta de su casa en busca de comida. Cuando vio al
monje, €l se alegré y pensd: “yo he matado y comido muchos seres sintientes, pero hoy este
sefor estd de pie en la puerta de mi casa; hay comida deliciosa dentro de la casa; le daré
comida”. Entonces tomé su cuenco, lo llen6 y se lo dio con comida deliciosa. Después
reverencié al monje haciendo contacto con su cuerpo en cinco puntos2!? y dijo: “Venerable, que
yo alcance la cima del Dhamma que ha sido realizado por usted”. El monje dijo en
agradecimiento: “que asi sea”. “Bhikkhus, ésta fue la accidn realizada por Tissa en ese entonces.
Fue como resultado de quebrar los huesos de las aves que el cuerpo de Tissa se volvié putrefacto
y que sus huesos se quebraron. Fue como resultado de ofrecer comida deliciosa a uno sin
contaminantes que €l alcanz6 el estado de Arahant.

209 patisambhida. Cuatro tipos de conocimientos analiticos que solamente algunos Arhants alcanzan.

210 Cabeza, dos brazos y dos piernas.
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[Fin de] la séptima, historia del monje Putigattatissa
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8. NANDA, EL VAQUEROQ?!!

Un ladrén a un ladrén (diso disam): Esta exposicion del Dhamma fue expuesta por el Maestro
en el pais de Kosala con respecto a Nanda, el vaquero.

Dicen que en Savattht el duefio de casa Anathapindika tenia un vaquero llamado Nanda que
cuidaba de su ganado. Nanda era opulento, adinerado, afortunado. Cuentan que asi como el
asceta de trenzas Keniya bajo la apariencia de asceta, de la misma manera Nanda protegi6 su
propia riqueza evitando pagar impuestos al rey. Gradualmente él obtuvo los cinco productos de
la vaca,?!2 fue con Anathapindika, vio al Maestro, escuch6 el Dhamma y lo invité a su residencia.
El Maestro esper6 hasta que madurara la sabiduria de Nanda. Un dia, cuando comprendié que su
sabiduria habia madurado, mientras andaba en el camino circundado por un gran grupo de
bhikkhus, salié del camino y se sentd al pie de un arbol en su residencia. Nanda fue, reverencio
al Maestro, intercambi6 cortesias y lo invité junto con la orden de bhikkhus por siete dias para
recibir ofrecimientos de los cinco productos de las vacas. El séptimo dia el Maestro, después de
agradecer los ofrecimientos, impartié una exposicion gradual comenzando con la préctica de
generosidad. Al finalizar la exposicion, Nanda, el vaquero, se establecié en el fruto de la entrada
en la corriente, tomo el cuenco del Maestro y lo acompafié por considerable distancia. Cuando el
Maestro le dijo “detente devoto”, €l lo saludo respetuosamente y regresd. Después un cazador le
dispar6 una flecha y lo maté. Los bhikkhus que estaban regresando, lo vieron y le dijeron al
Maestro: “Venerable, Nanda, el vaquero, debido a que usted vino hasta aqui, realiz6 un gran
ofrecimiento, lo acompaii y murid; si usted no hubiera venido, él no hubiera muerto”. El
Maestro dijo: “Bhikkhus, si yo hubiera venido o no, incluso si Nanda hubiera ido a los cuatro
puntos cardinales o a los cuatro puntos intermedios, no hubiera podido escaparse de la muerte; lo
que ni siquiera ladrones o enemigos le hacen a uno, esta mente mal dirigida, en verdad, hace que
los seres se contaminen internamente”. Después pronuncié este verso:

42. Un ladron harfa esto o aquello a un ladrén, o un enemigo al enemigo, pero una mente
mal dirigida le haria a uno mds mal que esto.

Al final de la exposicion muchos alcanzaron el fruto de la entrada en la corriente y otros [logros],
y el discurso fue benéfico para la gran multitud. Debido a que los bhikkhus no preguntaron sobre

las acciones pasadas realizadas por el devoto Nanda, entonces el Maestro no explicé esto.

[Fin de] la octava, historia de Nanda, el vaquero

211 Dhammapada-Atthakatha i 205.

212 Los cinco productos de la vaca son (1) leche (khira), (2) cuajada (dadhi), (3) mantequilla clarificada [ghee]
(ghata), (4) suero de la leche (fakka), (5) mantequilla (navanita).
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9. EL MONJE SOREYYAZ213

Ni madre ni padre harian esto (na tam mata pita kayira): Esta exposicion del Dhamma fue
expuesta por el Maestro cuando estaba residiendo en Savatthi, en el Parque de Jeta, con respecto
al monje Soreyya.

Esta historia tiene su origen en la ciudad de Soreyya y finaliza en Savatthi. Cuando el Buddha
estaba residiendo en Savatthi, en la ciudad Soreyya, el hijo de un millonario llamado Soreyya 2!
junto con un amigo, sentados en un comodo carruaje con un gran séquito, partieron de la ciudad
rumbo al lugar del bafio. En esa ocasién el monje Mahakaccayana, quien estaba por entrar a la
ciudad en busca de comida, se estaba colocando su hdbito. Cuando Soreyya, el hijo del
millonario, vio el cuerpo dorado del monje, penso: “;Oh, que este monje sea mi esposa 0 que mi
esposa tenga un cuerpo dorado como el de este monje!” En el preciso instante en que tuvo este
pensamiento, Soreyya se transformé en mujer. Descendié de su carruaje, y avergonzado, huyd.

[3

Sus asistentes, sin comprender, dijeron: “;qué es esto?” Soreyya, transformado en mujer, se
encaminé hacia Takkasila. Su amigo lo buscé por todas partes pero no lo encontrd. Después del
bafio todos regresaron a sus propias casas. Cuando preguntaron «;donde estd el hijo del
millonario?» Respondieron «pensamos que después del bano debe haber regresado a su casa».
Sus padres lo buscaron por todas partes, y al no encontrarlo, lloraron, se lamentaron, y pensando
que debia estar muerto, realizaron los ritos funerarios. La mujer Soreyya, cuando vio a un

caravanero que iba rumbo a Takkasila, sigui6 por detras a la caravana.

Los hombres, cuando la vieron, dijeron: “ella estd siguiendo nuestro carro, pero nosotros no la
conocemos, «;quién es esa muchacha?»” Ella dijo: “continuad vosotros, yo iré caminando”. Pero
después de caminar por cierto tiempo, ella les dio un anillo grabado e hizo que le dieran un lugar
en uno de los carros. Los hombres pensaron: “El hijo de nuestro patrén en la ciudad de Takkasila
no tiene esposa; le informaremos y daremos un gran regalo”. Fueron a su casa y dijeron: “sefior,
nosotros le hemos traido el tesoro: una mujer”. Cuando escuché esto, €l hizo que la trajeran, y
cuando vio que era atractiva, encantadora y de una edad adecuada, se enamord y se casé con ella.
No existe en el pasado hombres que no hayan sido mujeres y mujeres que no hayan sido
hombres. Hombres que han transgredido con las esposas de otros, después de morir, sufren en el
infierno durante cientos de miles de afios, y cuando regresan a la existencia humana, renacen
como mujeres durante cientos de existencias.

213 Dhammapada-Atthakatha i 207.

214 Tanto la ciudad como el hijo del millonario tienen el mismo nombre.
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Incluso el monje Ananda, que cultivé las perfecciones durante cientos de miles de eones y que
era un discipulo noble, mientras transmigraba en el ciclo de nacimientos y muertes, en cierta
existencia renaci6 en la familia de un herrero. Habiendo transgredido con la esposa de éste,
sufrid en el infierno, y debido al residuo de esta mala accion, fue esposa de este hombre durante
catorce existencias y siete existencias mds hasta que se extinguiera ese fruto. Por otra parte, las
mujeres, realizando méritos como generosidad, etc., renunciando al deseo sensual, que realizan
la aspiracion en la mente «que este mérito nuestro sea conducente a obtener una existencia como
hombre», obtienen, después de la muerte, existencias como varones. También esas esposas
devotas, que realizan responsablemente los deberes conyugales, obtienen existencias como
varones.

Pero el hijo del millonario, habiendo hecho surgir un pensamiento incorrecto hacia el monje, se
convirtié en mujer en esa misma existencia. Se casé con el hijo del millonario de Takkasila, tuvo
relaciones sexuales y concibid una criatura en su vientre. Después de diez meses, ella dio a luz a
un hijo. Cuando su hijo ya podia caminar, dio a luz a otro hijo. Asi Soreyya, que era padre de dos
hijos en la ciudad Soreyya, y que habia dado a luz a dos en su vientre, tenia cuatro hijos. En ese
tiempo, el amigo de Soreyya partié de la ciudad Soreyya con quinientos carros rumbo a
Takkasila. Sentado en su confortable carruaje, entré en Takkasila. Entonces la mujer Soreyya,
que estaba mirando por la ventana en la dltima planta de su mansion, vio y reconocié a su amigo
que se encontraba en el medio de la calle. Envi a una esclava, hizo que viniera, se sentara en la
planta alta del palacio, y ofrecié generosa hospitalidad. Entonces €l le dijo a ella: “sefiora, yo
nunca te he visto antes, pero tu ofreces gran hospitalidad, ;me conoces?” “Si, sefior, lo conozco.
(No es usted un ciudadano de Soreyya?” “;Si, sefiora!” Después ella le pregunté sobre la salud
de sus padres, esposa e hijos. El dijo: «sefiora, estdn bien de salud», y preguntd «;ti los
conoces?»” “Si, sefior, los conozco. ;Ellos tienen un hijo? Sefior, ;donde estd él?” “Sefiora, no
hable de él. Un dia, él y yo, sentados en el carruaje, ibamos a bafiarnos, y desde entonces no sé
de su destino. Lo busqué por todas partes, pero no lo encontré. Informé a sus padres, quienes
lloraron y se lamentaron. Después ellos hicieron los ritos funerarios”. “Sefior, ese era yo”.
“IVamos, sefiora! ;Qué dices? El era mi amigo intimo como un principe celestial, era hombre”.
“Seior, jque asi sea! Ese era yo”. “Entonces, ;qué es esto?” “;Recuerdas haber visto ese dia al
Venerable Mahakaccayana?” “Si, recuerdo”. “Cuando yo miré al Venerable Mahakaccayana
pensé «;Oh, que este monje sea mi esposa! jO que mi esposa tenga un cuerpo dorado como el de
este monje!», y en ese mismo instante desaparecid6 mi condicién de hombre y me converti en
mujer. Entonces me senti avergonzado, incapaz de hablar con nadie, y hui de alli y vine aqui,
sefior”.

“Oh, has realizado una accion grave. ;Por qué no me informaste? Pero, ;hiciste que el monje te
I8 I8

perdonara?” “No sefior, no le pedi perdon. Pero, ;conoces ti al monje?”” “El reside en esta misma

ciudad”. “Si €l viniese aqui en busca de comida, yo le daria comida a mi Venerable”. “En ese

caso, haz rapido los preparativos y haremos que nuestro Venerable te perdone”. El fue al lugar de
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residencia del monje, lo reverencio, se sentdé a un lado y dijo: “Venerable, mafiana aceptad
nuestra comida”. “Pero hijo pudiente, ;no eres td un visitante aqui?” “Venerable, no preguntéis si
soy visitante aqui. Aceptad mafiana mi comida”. El monje acept6. Grandes preparativos se
hicieron en la casa para el monje. Al dia siguiente el monje fue a la puerta de la casa. El hizo que
se sentara y le sirvié comida deliciosa. Después €l trajo a esa mujer, hizo que se postrara a los
pies del monje y dijo: “Venerable, perdonad a mi amiga”. “Pero, ;qué es esto?” “Venerable, ella
en el pasado, siendo mi querida amistad, lo miré a usted, pensé en algo, y entonces desaparecio
su masculinidad y se convirtié en mujer. Perdonadla Venerable”. “En este caso, levantate. Yo te
perdono”. En el preciso instante en que el monje dijo «te perdono», la feminidad desaparecid y
se manifestd la masculinidad.

Cuando se manifesté la masculinidad, el hijo del millonario de Takkasila le dijo: “querido, estos
dos hijos que salieron de tu vientre, debido a que yo los engendré, son hijos de ambos. Puedes
continuar viviendo aqui. No te preocupes”. “Querido, yo, en una sola existencia experimenté
varias transformaciones, primero fui varén, después me converti en mujer, y ahora, de nuevo, soy
varén. Primero engendré dos hijos, después de mi vientre emergieron otros dos hijos. Yo, en una
sola existencia, he experimentado transformaciones. No me digas de nuevo que debo vivir en la
casa. Yo me ordenaré bajo la tutela de mi Venerable. Estos dos nifios son responsabilidad tuya.
No los descuides”. Después besé a sus hijos en la frente, los abrazd, los deposité en el pecho de
su padre y se los entregd. Después sali6 de la casa y solicité al monje que lo ordenara. El monje
lo ordené como novicio, hizo que recibiera la ordenacion de bhikkhu, y viajando por etapas, lo
llevé a Savatthi. Su nombre fue monje Soreyya. Los residentes de la region, cuando supieron este
asunto, generaron un revuelo y alborto, y le preguntaron: “Venerable, ;es asi?” “As{ es, amigos™.
“Venerable, la situacién es ésta: dicen que dos hijos emergieron de vuestro vientre, y que también
fue padre de dos hijos. ;Hacia cudles de ellos es mayor su afecto?” “Hacia los que emergieron
del vientre, amigo”. Los visitantes continuamente le preguntaban esto.

El monje respondia una y otra vez «el afecto es mds intenso hacia los que emergieron del
vientre», y se avergonzaba estando sentado o de pie. Entonces él se retir6 a un lugar aislado,
contemplé en el deterioro y cesacion de la individualidad y alcanz6 el estado de Arahant con las
discriminaciones. Después los visitantes le preguntaban: “Venerable, ;jes eso asi?” “Asi es,
amigo”. “;Hacia quiénes es mas intenso el afecto?” “No existe mi afecto hacia ninguno”. Los
bhikkhus dijeron: “éste dice una falsedad. Los dias pasados decia que el afecto es mds intenso
hacia los hijos que emergieron del vientre, pero ahora dice que no siente afecto hacia ninguno”.
Ellos dijeron: “Venerable, esto es una contradiccion”. El Maestro dijo: “bhikkhus, mi hijo no
miente. A partir del momento en que, con una mente bien establecida, vio el sendero, mi hijo no
tiene afecto hacia ninguno. Ni una madre ni un padre pueden conferir ese logro, el que una mente
bien establecida, surgiendo dentro de estos seres, confiere”.Después pronuncié este verso:
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43. Ni madre ni padre ni otros familiares harfan esto [bueno]; una mente bien dirigida
haria a él mejor que esto.

Al final de la exposicion, muchos alcanzaron la entrada en la corriente y otros logros. La
exposicion fue benéfica para la gran multitud.

[Fin de] la novena, historia del monje Soreyya

k ok ok sk sk
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